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Resume : I’ascetisme et les heresies syncretiques sont les composantes specifiques du 
soufisme iranien post-philosophique. Le present inventaire 

http://intheciapbetween.free.fr/pierre/report-derviches/heterodox sufism in iran voltpdf 

vulgarise I’origine et la genese de ces groupes heterodoxes endemiques. 

La deuxieme partie decode leurs comportements et leurs symboles. 
http://intheoapbetween.free.fr/pierre/report-derviches/heterodox sufism in iran vol2.pdf 

La troisieme partie inventorie leur rayonnement sur les ordres orthodoxes de la region 
(Turquie, Iran, Irak, Pakistan, Inde) 

http://intheoapbetween.free.fr/pierre/report-derviches/heterodox sufism in iran vol3.pdf 
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"'ll n’est pas de religion sans vertu." 


(Hadith) 
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L'origine de I’ascetisme islamique en tant que tel est discutee, notamment par Christiane TORTEL 
[TORTEL, 2009], Cet auteur inscrit le qalandarisme dans la seule continuity d'une migration de 
generations de bateleurs noirs originaires d’lnde, faisant suite a leur deportation considerable du Makran 
vers le delta du Shatt-el-Arab par les Omeyyades. Cette these, etayee par une vision severe des annales 
historiques sur ces populations, reduit ensuite la confession musulmane des Qalandars a un episode de 
cette epopee. Elle denie ainsi les lignages spirituels convenus que ces ordres ont echaffaudes avec les 
ans. Si cette approche extremement ambitieuse instruit le cas avec erudition, nous la discutons ici par 
une approche plus conventionnelle. 

« Lors de la periode d'Abraham, un groupe d’homme de desir ( walehan, ‘ashiqan, 
mostaqan) vinrent trouver le Prophete et lui dire : « 0 Prophete de Dieu, nous desirons 
nous engager dans le champs clos ou combattent les hommes dignes de ce nom ( 
meydan e mardom). Mais nous ne pouvons supporter le poids de la khirqa (le manteau 
du soufisme), car nous sommes faibles. Institue pour nous une voie, un ordre (tariqat) qui 
nous permettra, a nous aussi de participer, car nous sommes des hommes de desir. 
Abraham navigua (ou nagea) sur la mer de la tariqat et decouvrit I’ile de la Fotowwat. II fit 
monter un groupe d’hommes de desir sur le bateau de la shariat et et navigua sur la mer 
de la tariqat jusqu’a ce qu’il parvint avec eux sur I’ile de la Fotowwat. II leur dit: faites de 
cette He votre demeure; vous y serez sains et saufs des incursions demoniaques.» 

[fotowwatnameh de Shahab-ad-DTn As-SOHRAWARDI, 
commentee par CORBIN & SARRAF, 1973] 

A la fin du 10® me siecle, mysticisme musulman ( erf an ) et soufisme semblaient encore pouvoir se 
confondre dans la pratique islamique. Cependant, le clivage apparut a la faveur de facteurs historiques 
divers, telles que les invasions barbares, I’oppression des Califes, le peril Ismaelien puis I’emergence des 
Safavides. D'un cote, les mystiques avaient tente une synthese avec I’heritage philosophique occidental; 
de I’autre, les soufis erigeaient a Bagdad leur discours initiatique, melant illuminationnisme et dialectique 
de I'lslam. Ce soufisme promouvait essentiellement le culte des saints et les diverses voies initiatiques. 
Fuyant la prise de Bagdad, nombre d’entre eux creerent de nouveaux cercles a Nishapour, Balkh, ou 
Boukhara, ou toutes leurs ecoles se confrontaient vers I’an 1000 AD. 

Apres cette genese laborieuse des ordres soufis - essentiellement en Irak -, le mysticisme iranien, 
jusque la en germe, s’est desormais nourri de ces cercles du Khorasan, et prit finalement un ascendant 
soufi, dans le sillage d’Abu Yazid « BISTAMI ». Ces « mystiques premiers », leur maTtres bagdadis 
inclus, inspirent alors a leurs contemporains I’ascension populaire de mouvements heterodoxes 
originaux, puis de mouvements soufis heterodoxes qui eclipseront durablement le soufisme confrerique « 
orthodoxe» en Iran, en Anatolie, en Afghanistan, et bientot en Inde. Par heterodoxie, nous 
considererons ici: 

- Les heresies qui remettent en cause I’orthodoxie islamique par leur rejet de la Shahriah 
(« Beh Shahriah »). 

- Les messianismes islamiques locaux, les nombreux mahdismes 

- les syncretismes du chiisme qui constituted de fait des religions derivees. 

Nous le verrons ( infra parag. 2), la Shahriah est traditionnellement identifiee aux Verites 
Prophetiques. Les heterodoxies discredited autant les prophetes que la prophetie ( Shahriah ) quand ils 
s’en dedisent. Noter que leurs dogmes laxistes les predisposed en outre a d'autres manifestations 
divines - hunul , parfois a des reincarnations-, delivrant finalement elles-memes de nouvelles shahriah 
(!). Dans I’lran medievale, ou les reliquats preislamiques dominent, ces dogmes emergent et se fixent 
progressivement dans le tissus pre-confrerique. Pour cette raison, nous inventorions cette influence 
parmi les cinq categories d'ordres soufis - ou affilies - presentes en Iran au Moyen Age: 

- les mouvements informels contestataires de I Islam, 9-11 erne siecle 

- les ordres d'ascetes errants 

- les groupes religieux yazdani 



- les ordres chiites duodecimals sedentaires 

- les groupes heterodoxes autres (ex : qizilbash turkmenes) 

- les ordres sunnites sedentaires 

Mais, parmi tous ces groupes, oil finit I’orthodoxie ? oil commence I’heresie ? Notre expose se 
focalise par exemple sur la deviance ascetique, laquelle est omnipresente dans tous ces groupes: 
ascetisme et heterodoxie sont-ils effectivement liees entre eux des I’origine ? Cedes, les mystiques 
premiers irakiens ( Junayd « BAGDADI », Hasan « BASRI », HALLAJ ) prechent la Voie du denuement 
(Fakr) comme « voie courte » des avant les ordres orthodoxes qu’ils precedent. Dans ce cas precis, le 
denuement {Fakr) est en soi une voie orthodoxe notoire, et c’est le Blame ( malamat ) qui est heretique. 
[GABORIEAU, 1998] rappelle les trois niveaux de divergences distinguees des avant par HUJVIRI: 

- le Blame « par la droiture », tel que le pratiquent les ordres orthodoxes 

- les heteropraxies respectant neanmoins la Shariah (Blame « par I intention » ) 

- les heteropraxies transgressant la Shariah ( Blame « par I abandon ») ou Beh Shahr(iah) 

Ainsi par le charisme de leur renoncement extreme, meme les heresies les plus formelles ont 
engendre une litterature fournie qui a impregne I’ensemble du soufisme. Par exemple, le nimatullahi 
Javad NURBAKHSH resumait la Voie du Fakr vers la Connaissance par (s’abimerj « dans la Taverne de 
la Ruine ». [GABORIEAU, 1998] explique que le malamatisme connait ensuite une mutation dans le 
monde indien : au simple clivage « orthodoxe » / « heterodoxe » , il oppose « heterodoxie » , i.e. les 
dogmes divergents, et « heteropraxie » - i.e. les pratiques divergentes. Ces dernieres ignorent les 
dogmes anterieurs et se limitent aux seuls ordres Beh Shahr(iah) . [GABORIEAU, 1998] rappelle que ce 
sont ces derniers qui ont precede historiquement les autres en Inde. 

Nous verrons dans la 3® me partie I’impact de cette anteriorite. Nous nous proposons ensuite ici de 
balayer les lignages spirituels, les discours et les modeles socio-religieux dans la litterature historique 
specialist afin d’y deceler les influences heresiaques sur les dogmes orthodoxes. Ce cheminement 
n’instruit pas a charge cette elucidation, mais tente simplement de decoder cette legitimation syncretique 
de modes de vie marginaux. Nous le menons en 3 parties : 

- La presente 1 ® re partie recherche les origines distinctes de I’ascetisme islamique et de celles des 

heterodoxies persanes: 

- - Dans le paraqraphe 1 , nous inventorions leurs references mystiques plus anciennes, 
coraniques ou pre-islamiques, qu’elles soient celles de I’ascese, ou celles de I’heresie, 
distinctement. 

- - L’ignition dogmatique des communautes heterodoxes endemiques a lieu au Khorasan et 
en Azerbaijan oriental. [KADKANI, 2002], Des 900 AD, ces courants confluent en des 
mouvements ascetiques informels, inventories au paraqraphe 2 . 

Au 11® me siecle, ces mouvements ascetiques islamiques sont matures et adoptent des 
comportements mortificatoires. 

- - A la meme epoque, les heresies syncretiques yazdani sont en gestation dans les zones 
peripheriques plus enclavees (Anatolie, Kurdistan: paraqraphe 3) en accommodant 
croyances locales zoroastres, turkmenes et khorramites avec le chiisme pre-duodecimain : 
ce sont I’A/ewsme, Le Yez/d/sme, et le Yarsanisme. Tous trois constituent une branche 
heterodoxe distincte, davantage versee dans les reunions contemplatives secretes que dans 
I’ascetisme errant. A I’exception des sous-groupes Abdals et Bektashis, les mouvements 
yazdani sont effectivement heterodoxes, mais plus guere ascetiques. 

- - L’influence heterodoxe turkmene est forte sur les ordres de I’ere safavide. Le paraqraphe 
4_est devolu aux cas historiques des Safis et I’epopee des Qizilbash turkmenes. 



Si on fait abstraction des ordres sedentaires, les scories restantes de ces mouvements 
heterodoxes en Iran sont actuellement les Khaksars et le mouvement Yarsan ( Ahl-e-Haqq ). 

- La 2 nde partie de cette recherche (article n° 2, non inclus) est focalisee sur le cas de I’ascese et 
analyse ses comportements mortificatoires. 

- Dans la 3 6me partie (article n° 3, non inclus) , nous abordons I’ensemble des derives post- 
qalandar , notamment en Iran et au Pakistan, en nous efforcant d’inventorier aussi leur impact sur 
les ordres iraniens orthodoxes. 


I.Des origines complexes 

Deux tendances sont au coeur de notre expose : I’heterodoxie et I’ascese, cette derniere n’etant 
finalement qu'un cas particulier de la premiere. Les dogmes heretiques justifient-ils des alors I’avenement 
des modes de vie ascetiques ? Ces deux phenomenes furent ils effectivement lies dans leur genese? 
Peut-on reduire I’ascetisme a un autre phenomene socio-ethnique global, informel, par exemple d'origine 
indo-gitane ? A I’instar de [TORTEL, 2009], qui relegue les ermites contemporains Chretiens, mandeens, 
manicheens et judai'ques au rang d’avatars de cette tendance historique? Distinguons tour a tour les 
antecedents de I’heresiologie gnostique et ceux de I’ascetisme. 


1.1 Antecedents qnostiques 

Le gnosticisme est d’abord connu comme une heresie des debuts de I’Eglise chretienne. Mais 
cette vision partielle est erronee car elle occulte ses bases pa'iennes orientales [BERGER, 1873].Si les 
derniers pantheons gnostiques emanent notamment d’interpretattions partielles des religions du Livre a 
leur ere formative, c’est probablement par addition. Leurs interpretations complexes s’essaient ainsi a 
une explication cosmogonique du monde suppletive de celle de la Genese. 

1.1.1 Les qnostiques eqypto-syriens 

L es sectes qnostiques « ophites » (Asie Mineure) - egalement dites « serpentines » - du 1 er 
siecle apres J-C, qu’elles soient d’obediance chretienne ( borborites, perates, sethiens, 
vaientiniens), zoroastre ( basilidiens ) ou judai'que ( naassenes ) ont, par exemple, toutes en 
commun d’integrer ADAM et le serpent d’Eden dans leurs divers systemes trinitaires. On reduit 
I’appellation generique d’« ophites » souvent aux cercles sethiens d’Egypte. II y aurait eu en 
outre, un groupe ophite tres significant en Asie Mineure [BERGER, 1873], 

Un texte central des gnostiques, puis des manicheens fut par exemple le recueil des Logia 
apocryphes de Saint Thomas, egalement tenu pour I'Evangile selon Saint Thomas. [SCOPELLO, 
1991] presente I'apotre Thomas, comme I'apotre jumeau de Jesus, ayant regu de celui-ci des 
verites cachees, de par sa relation privilegiee avec celui-ci. Une relation qui n’est pas sans 
evoquer ce que devint I’imamat. Thomas evangelisa I'Eglise syriaque de Mesopotamie, ou il 
demeure un saint tres important. Integres puis assimiles aux dogmes manicheens, les Logia 
apocryphes de Saint Thomas tomberent en desuetude avec la religion manicheenne. 

" Jesus a dit: Celui qui s'abreuvera a ma bouche deviendra comme moi, et moi aussi 
je deviendrai lui et ies choses cachees se reveleront a lui" 

(login nr 108 cite par [SCOPELLO, 1991] ) 


Les noms de ces dogmes ( sethiens, ophites,..) seraient, selon [SCOPELLO, 1991] une 
approche obscurantiste des heresiologues catholiques , tendant a discrediter les courants 
informels d'un mouvement gnostique chretien coherent, selon [SCOPELLO, 1991], Elle denonce 
ainsi un proces - avere - en heresie de ces mouvements par I'Eglise du 5-10 erne siecle. Mais les 
systemes naassenes, ophites, sethiens, etc... sont en fait enracines dans des croyances 




syriennes, egyptiennes, chaldeennes et assyriennes plus anciennes [BERGER, 1873] Ainsi, ces 
dogmes reinterpretent aussi bien les paraboles de la mythologie grecque que les mythes assyriens 
anciens et la genese, tels qu’ADONIS, ATTIS, OSIRIS, etc... Ce mecanisme de syncretisme a ete 
analyse par P. BERGER : 

« Le sens dans lequel les Naasseniens expliquaient ces mythes n’est pas le sens 
primitif. Tous trois [NLDR: le dogme des trois ames, typiquement issues de 
croyances assyriennes] (...) nous represented, (...), toujours la meme idee, celle 
de la mort momentanee du Soleil qui suit son union avec la Terre. Les naasseniens 
les transformaient par leur interpretation allegorique. (...) ...il faut admettre que cet 
idealisme qui transformait les anciens mythes cosmogoniques avait penetre jusque 
dans les mysteres et que la aussi on pratiquait une methode allegorique analogue a 
celle des gnostiques. Du reste, nous savons que, si leurs interpretations etaient 
denudes de fondement, souvent aussi ils avaient rencontre le sens vrai. (...) Sans 
doute ces mythes n’etaient pas tous essentiels au systeme des naasseniens, ce 
n’etaient souvent que des elements etrangers dont ils s’enrichissaient » 

[BERGER, 1873] 

Les dogmes obtenus evoquent tous pour la plupart des pantheons trinitaires qui evacuent le 
role central du Dieu des religions monotheistes, plutot considere comme un createur demiurge et 
injuste. Leur focale n’est done pas sur un Dieu createur unique et bienveillant, mais sur une trinite 
de mythes de vertu et un ideal de gnose. Toutes ses trinites s’accordent sur un antagonisme entre 
ces trois principes: une divinite celeste, spirituelle, abstraite, une divinite terrestre, materielle et 
une divinite mediane (« ACHAMOTH » chez les Naasseniens), laquelle realise la mediation entre 
les deux precedentes [BERGER, 1873], Cette trinite revisite generalement le mythe d'Eden. Ainsi, 
SCOPELLO rappelle comment les gnostiques redefinirent les entites divines. Ils distinguent le Dieu 
superieur (inaccessible) les creatures imparfaites qui creerent le monde (eons, archontes et 
demiurge). Selon [SCOPELLO, 1991], le Demiurge des gnostiques "chretiens" est en fait le fils de 
Sophia, la derniere des eons celestes, "qui voulut engendrer sans son partenaire". II en serait ne 
"un avorton monstrueux, petri de malice (...) possed(ant) un faible rayon d'intelligence", 
echappant bientot des mains de sa Mere. Ce Demiurge aurait d'abord cree les archontes," des 
puissances nefastes qui vont le seconder dans un deuxieme acte de creation: celle d'ADAM, le 
premier homme ». Au cours de cette creation, les archontes s'efforcent de creeer ADAM d'apres le 
reflet du Dieu superieur, puis, en lui insufflant son esprit, le Demiurge debile se depossede du peu 
qu'il en avait, le cedant integralement a ADAM. 

Dans ces pantheons, le role de la divinite mediane devient essentiel, car elle donne du sens 
a la Creation: la divinite mediane, par essence, formalise la transmission du sens cache, la 
comprehension esoterique du sens du reel. Elle met la Connaissance au centre des religions 
ophites. Pour les ophites, comme pour de nombreux gnostiques antiques, e’est le serpent d'Eden 
qui aurait donne la connaissance du Bien et du Mai a ADAM, et done qu’ils tiennent ensuite pour le 
premier maillon d'un lignage mystique majeur. Nous le verrons, cette silsila fera ecole chez les 
Abdals, germe millenariste des Bektashis. On peut distinguer trois formes allegoriques distinctes 
du serpent dans les systemes naassenes antiques [BERGER, 1873]: 

- OPHIORMOS, un serpent fecond qui enfante le monde (Phta (Egypte), Phanes- 
Hephaistos, Feta-Hil(sabeens) ) pour les ophites : « il est fame du monde qui enveloppe 
tout et qui donne naissance a tout ce qui est (...) I’idee de representer le Cosmos dans un 
serpent se retrouve chez tous les peuples d’Asie occidentale.(...) L’identite de cette 
conception paienne et de la conception gnostique est frappante (...) Le serpent des 
Naassenes n’est done pas le serpent de la Bible, mais le serpent des Babyloniens, des 
Pheniciens et des Phrygiens ». Pour les perates d’EUPHRATES, ce « serpent-cosmos » est 
en perpetuel mouvement. 

- OPHIS, genie -bienveillant- de la Sagesse, precipite dans I’Eden par le demiurge. 



- un serpent malfaisant, a I’image exacte d’OPHIS ( = symbolise la tentation ?) dans le 
dogme des perates. 


Pour bien en comprendre I’origine de ce mythe gnostique : le culte anterieur du serpent 
OPHION, symbole d’harmonie universelle, « etait [encore] repandu surtoute la cote de Syrie, et 
encore plus en Phrygle » a I’ere chretienne formative. Nous insistons particulierement sur ce mythe 
ophite d'ADAM et du serpent de la Connaissance parce que son impact est evident dans la suite 
du present expose. Le role d'ADAM est d'autant plus positif dans ces croyances, que ces heresies 
posent le Createur en demiurge malfaisant et dechu. Ce culte du serpent vaut aux ophites, puis 
aux messaliens, I’appellation frequente d’« adorateurs du Diable », une accusation a present 
recurrente en Islam a I’endroit des Yezidis - parag. 4.2.2). 

Par leurs detracteurs, on ne connalt des borborites (1 er -4® me siecle) que la liberte des 
moeurs, les sacrifices d'animaux la maculation de terre ( borboros en grec), voire la cannibalisme. 
Cette derniere accusation n’est pas proprement illustree chez les borborites par TORTEL, 
laquelle y voit neanmoins une reminiscence d’ascetes cannibales de I’lnde antique, les aghoris . II 
existe egalement une religion orientale des Cainiens (« fils de CAIN »), assumant la condemnation 
a I’errance qui chatiait le meurtre d’ABEL. 


1.1.2 Les qnostiques persans (Mesopotamie) 

Ces ecoles gnostiques developpent des theologies originales, tres eloignees de celles des 
religions du Livre. Et pourtant leurs religions en etaient partiellement issues : 

L e Mandeisme , toujours pratique a la frontiere Iran / Irak de nos jours, est une religion 
syncretique et initiatique, s’enracinant dans un dualisme type « manicheen », et le judaisme 
ancien, principalement. Leurs livres sacres, au demeurant tres metaphoriques, leur pretent une 
origine juive antique en Palestine. S’il reconduit le dogme du corps-« prison » et le dualisme, le 
Mandeisme soutient en revanche la proeminence de prophetes tels qu’ADAM et IUHANA/ IHUAIA 
( dit Saint-Jean « LE-BAPTISTE ») sur JESUS comme modeles centraux d’ascese. Pour etre 
precis, les Mandeens rejettent I’ascetisme statutaire et pronent la vie maritale dans I’ascese. 
L’icone demunie de IHUANA est omnipresente dans leur mode de vie. 

Le qnosticisme Manicheen ( Mesopotamie, Syrie): Dans la lignee du prophete MANI ( d. 
276 AD) un elkasite de Babylone influence par certains textes mandeens, la religion manicheenne 
souligne le meme dualisme entre le Monde de la Lumiere / I’Esprit et le Monde de I’Obscurite / le 
corps physique. L’importance de I’opposition esprit / corps physique est encore un concept 
secondaire dans la religion manicheenne, laquelle developpe essentiellement un pantheon et une 
theorie cosmogoniques. Celle-ci federe principalement le « Bien » des convertis pour retablir 
I’equilibre face au Mai envahissant, dans un monde pretendument cree par un demiurge 
malfaisant et dechu. La religion manicheenne, qu’on considere parfois comme une heresie du 
zoroastrisme, connalt un grand succes au 4® me siecle dans tout I’empire romain, au Levant et en 
Perse, notamment sous la forme de couvents, sans qu’on puisse en deduire s’il s’agissait 
d’ermitisme. Comme nous I’avons evoque, les manicheens avaient adopte les Evangiles 
apocryphes de Saint Thomas, comme une source sacrees des verites cachees. La reference 
dualiste aux heresies ophites, anterieures, - valentiniens, sethiens, borboriens, et basilidiens - 
est averee, notamment par I’innovation du demiurge. 



FIGURE 1 . L'ermite Saint-Onuphre- « L'ANACHORETE » , Egypte, 4® me siecle 






















1.2 Antecedents ascetiques 


Les origines de l’ascetisme soufi persan sont a la fois anciennes et confuses. II faut dire que son 
histoire est noyee dans la litterature des Velayatnameh, panhegyriques laudatifs dont I’illuminationnisme 
I’emporte souvent sur I’exactitude historique. N’est ce pas I’apanage des religions d’estomper leur 
eventuel heritage syncretique? Notons que les dix premiers siecles de la Chretiente sont d’une densite 
inoui'e d'avenements religieux au Levant, en Asie Mineure et en Iran. La region passe sous la domination 
successive des Grecs, des Romains, des Omeyyades et des Seljoukides, et ce, dans un climat 
millenariste contagieux. 

1.2.1 L'ascetisme indien 


L’ascetisme indien, quel quel soit sa confession, est un antecedent antique dispute de 
I’ascetisme islamique. En verite, son influence est multiple, que ce soit celle de I’eremitisme 
hindouiste / aghorite, celle des transgressions ascetiques shivaites ou encore celle de la 
transgression tantrique. TORTEL tient I’ascetisme indien comme le tres profond fondement de I 
‘ascetisme islamique, et releve ses traces au Levant des le monachisme chretien hellenophone. 

« La transgression comme voie mystique courte est bien attestee dans ie sous- 
continent indien, dans le bouddhisme, comme dans I’hindouisme. Ainsi, lors de la 
conquete du Sind en 711-713, les Arabes furent en contact avec un ordre hindou 
antinomien, celui des Pashupata qui allaient nus, et recherchant deliberemment le 
Blame du commun des models par des gestes et des paroles incongrues, voire 
obsenes » 


[GABORIEAU, 1998] 

L'ascetisme et la transgression prennent encore une autre signification a la lumiere de la 
philosophie tantrique, qui teinte de nombreuses traditions ascetiques, tant de I’hindouisme que du 
bouddhisme. Le tantrisme est une philosophie panentheiste pre-hindouiste, mais egalement la 
somme des rituels qui permettent au tantrika de parvenir a la perception de la realite universelle. 
L'initiation recherche egalement une comprehension cosmogonique de la divinite par I'exercice 
individuel (ou plus souvent a deux...). Les rituels tantriques incluent les mantras de veneration, les 
offrandes rituelles, les rituels secrets et la focalisation (identification) sur la divinite lors de la 
Meditation. Les rituels secrets incluent nombre d'exercices, dont certains a caractere sexuel ou 
meme des rituels sacres impliquant les autres secretions, telles que le sang menstruel, les 
defecations, etc... Plagant sa quete de perception par dessus tout autre, le tantrisme prefere 
sublimer les realites plutot que les nier. Contrairement a l'ascetisme musulman medieval, il n'est 
done pas proprement une philosophie de privation - du moins dans la signification - par contre il 
recourt eventuellement au jeun comme voie physiologique vers la clairvoyance. Dans le soufisme, 
on ne retrouvera des artifices vaguement similaires de perception "augmentee" que dans la 
recherche de la "Vision" de Najm ud-Din KUBRA et d'Alaoudowleh AS-SEMNANI. 

Le tantrisme connait de nombreux sous-groupes, parmi lesquels la forme ascetique extreme, 
ou Kula. Cette tendance repousse la limite de la tolerance a I'impurete, puisque seule I'ignorance 
spirituelle leur est impure. On parle aussi de Saktisme. A elle seule, la pratique originale du Kula 
constitue une croyance religieuse originale qui reinterprete le Tantra. Les kaulas tiennent le 
tantrisme comme leur principal principe ( "Voie de la main droite") et l'ascetisme extreme comme 
son complement inalienable ("Vo/'e de la main gauche", comprendre ici encore "la voie coude "). Le 
tantrisme orthodoxe tient la seconde pour excessive et impure. Ou I'on retrouve le clivage entre 
orthodoxie et anti-nominianisme. 

Si on fait abstraction de leurs exercices yoggiques et de leurs rituels tantriques, plus ou 
moins similaires au rituel des autres groupes tantristes, le sacrifice - et done le renoncement- , 
qu'il soit interieur ou exterieur, incarne chez les Kulas I'essence meme de la realite superieure. Les 
Kulas aspirent a une liberte de conscience extreme et un echelle de tabous totalement differente 



du commun des models. Vu du neophyte, cela explique eventuellement le denuement extreme de 
certains de leurs groupes, tels que les aghorite s, lesquels vivent sans tabous parmi les defunts 
dans les lieux de cremation (cf lere partie, paragraphe 1.2.1.1 ). 

Distinguons quatre traditions eremitiques interessantes dans le monde indien: 

1.2.1.1 la tradition aghorite : est une tradition pre-hindouiste, heritee de la secte tantrique 
des Kapalik (‘les porteurs de crane ») du Kashmir. Basiquement, les rites tantriques secrets 
ont une signification a la fois cosmogonique et liberatoire: le rituel sexuel cumule par 
exemple ce sens a une fonction d'equilibre physiologique necessaire a I’elevation de l’« etat 
de conscience ». Pas de transgression consciente, done, mais plutot une celebration des 
divinites de la vie par procuration. 

Les aghorites sont des saddhus tres anti-conformistes. Leur renoncement est extreme, 
et ils ont pour attributs distinctifs le vetement noir ainsi qu'une sebille en crane humain. Ils 
pratiquent la transe (alcool, hallucinogenes, , bhang) ainsi que la meditation dans les lieux 
tenus pour impurs, tels que les sites de cremation. En cela, leurs usages evoquent 
directement I’attraction morbide d’ AS-SAWADJI pour les defunts, et sa vie dans les 
cimetieres de Damas et de Damiette. Dans le portrait des aghoris portant le crane en 
bandouliere, comment ne pas voir le Kashkul actuel, accessoire mythique de la mendicite 
des qalandars ? 

Un dernier element troublant est la definition dogmatique du mouvement. En Sanskrit, 
aghor signifie « sans difficultes », et le mouvement se reclame etre une Voie « directe » 
vers la divinite, une conception similaire a celle de la voie vers la Velayat (saintete) chez les 
heteropraxes soufis. Ce qu’entend TORTEL par « voie mystique courte ». Par tant de 
similitude, cette tradition aghorite peut elle avoir inspire AS-SAWADJI ? Le lignage de Kina 
Ram Baba (1658-1771 AD) est beaucoup trap tardif, en revanche, bien qu’extremement 
lointains, les lignages de GORASHNATH a.k.a « NATH » (11 erne siecle) ou des kapaliks 
kashmiri sont chronologiquement possibles. 

1.2.1.2 la tradition shivaite : En tant que tradition ascetique mendiante, e’est la plus 
repandue, mais leur sens originel est assez different des dogmes tantriques. Les deux 
ecoles se cotoient et se cumulent eventuellement dans certains groupes. En effet, dans 
I’hindouisme: la privation, la mendicite et la mortification permettent a I’individu, par 
expiation de fautes precedemment commises, de briser la chaine de dechance des 
reincarnations successives. Etonnamment, I’ascetisme hindouiste connatt plethore de 
travers similaires de divination, d'extase eveillee, de mendicite, voire de racket, notamment 
parmi les Jains [TORTEL, 2009], TORTEL recense en outre de nombreuses 
correspondances symboliques et comportementales dans le monde des corporations et des 
basses castes de I’lnde avec le milieu des Fati han I Fityan (infra, paragraphe 1.3.3.1) avec 
le qalandarisme islamique primaire, telles que la compagnie des chiens, les rituels 
d’initiation de I’eau, I’astrologie, les comportements licencieux ou parfois tantriques. En 
outre, sa demonstration insiste sur les amalgames recurrents entre deportes noirs du 
Makran et noirs africains de la litterature medievale. Mais les modeles shivaites sont ils 
explicitement similaires ? 

Dans la tradition Nath shivaite, SYUHUD rapporte qu’il existe une influence yoggique 
indeniable du pantheon du bouddhisme « sahajiya » , lequel etaient plutot connu pour 
denier le formalisme religieux du bouddhisme. 

« Founded on the psycho-chemical of yoga in which the old Siddha cult of the 
yogis specialized, the shaivite Nath cult developed, assimilating elements from 
the buddhist Sahajiya cult. The Adi Nath, the First Lord of the Naths, is the 
Shiva of the Hindus as is the Buddha, in the form of the Vajra-Sattava, of the 
Buddhists. ...» 


[SYUHUD, 2008], 



[SIKAND, 200x] rapporte par exemple une tradition eremitique sedentaire de « rishi» 
shivaites au Kashmir, encore bien presente a I’arrivee des soufis kubrawi d'Ali HAMADANI. 
Ces ermites pratiquaient la vie meditative dans des grottes. En cela, le modele d’eremitisme 
rishi - du moins sa version shivaite pre-islamique - n’est ni seculier, ni errant. II est done 
partiellement incomplet, compare au qalandarisme qu’y pratique ensuite la rishiyyah 
soufie. Par ailleurs, au Sindh, les exemples de collusion entre des lieux de culte shivaites et 
des z/yaraf tardifs de grands saints soufis du 13® me au 17® me siecle sont nombreux. Le plus 
fameux est Sehwan Shariff (Sindh), dont le nom meme evoque le principal sanctuaire 
shivaite sur lequel fut erige le ziyarat du saint Lai Shahbaz QALANDAR. Michel BOIVIN 
suggere d'ailleurs que les confreries soufies attachees au site sont heritees des basses 
castes converties du dit sanctuaire. Autre similitude accessoire: Veronique BOUILLER a 
releve en outre I'usage des anneaux darsan comme signe d'appartenance ritualisee des 
semi-errants Nath-Yoghis shivaite [BOUILLER, 2008], 

1.2.1.3 la tradition vishnuite : nous abordons au paragraphe 9.8.7 (3 erne partie du present 
article) le phenomene Baul au Bengale, puis son accultutration avec le qalandarisme. 
ignalons aussi que la tradition vishnuite est elle-meme influencee des le 12 erne siecle tant 
par des dogmes soufis orthodoxes que par le debat de la wahdat-e wujud. Cette influence 
peut sembler precoce au regard de la chronologie soufie mais tres tardive au regard de celle 
bien plus ancienne de I'hindouisme. [SYUHUD, 2008] commente notamment I'orientation 
resolument anti-moniste des ecrits vishnouites de RAMANUJA, ce dernier refusant 
d'assimiler de pres ou de loin Fame humaine a I'Absolu divin, incommensurable. Le dogme 
vishnuite qualifie ce point de vue de " vishisht advaita" (non-dualisme), par opposition a 
advaita (monisme). 

1.2.1.4 la tradition bouddhiste : Siddharta GAUTHAMA mena une vie d’ascete, probablement 
d’inspiration hindouiste avant sa revelation. A vrai dire, I'ascetisme fut adopte des I'origine 
par Siddarta GHAUTAMA, mais sous une forme exclusivement monacale, ce qui le 
distingue de I'ascetisme hindou qui I'a inspire. Les bhikkhu (ou bonzes), puis, plus tard, les 
bhikkuni (nonnes) sont soumis(es) a une regie tres stricte de denuement: les vinayas. 

On peut a la fois la caracteriser par le formalisme monacal et I'austerite rigoriste d'une 
vie de priere orthodoxe. Contrairement aux ascetes d'autres confessions, aucune forme de 
provision n'est toleree, les moines ne peuvent meme consommer d'autre nourriture que 
i'offrande des fideles, et enfin I'usage de I'argent est theoriquement interdit. A I'instar des 
Jains hindouistes, ils se doivent par exemple de filtrer I'eau afin que ni eux ni d'autres etres 
vivants ne soient degrades par leur consommation d'eau. L'ascete bouddhiste est done un 
moine au sein d'une communaute ( la theravada, une communaute de charite ) et d'un 
monastere, et non pas I'errant solitaire que fut d'abord GHAUTAMA. Sa "propriete" est 
limitee a trois pieces de vetements, une ceinture ( khaayabandhana ), un rasoir, une sebille 
(patta), un filtre a eau, une aiguille a repriser; soient huit elements seulement. Ces biens 
sont en realite tous les dons des laics et, a defaut, sont le bien du monastere - pas celui du 
bhikku -. 

- Leur fonction monastique est extremement codifiee, tant par la regie de I'ordre 
(patimokkha) que par un pacte social d'interdependance avec les laics, tel que 
I'avait defini GHAUTAMA de son vivant. Les moines bouddhistes ont la fonction 
sociale de prier pour la societe des fideles et de lui enseigner leur comprehension 
des ecritures, et celle-ci les remunere quotidiennement en offrandes pour ce 
"travail". A vrai dire, cette derniere est meme supposee pourvoir aux "quatre 
necessites" ( nissaya ) que sont I'offrande de nourriture (patta) dans la sebille, le 
vetement monastique, le logement et les remedes. Ce pacte se noue par exemple 
quotidiennement au cours de la tournee matinale silencieuse de collecte de 
distribution quotidienne d'offrandes, essentiellement en nourriture. 



- La progression des bhikkus est codifiee. Apres un noviciat, les voeux - non 
perpetuels - sont possibles des I'age de vingt ans pour les rares novices qui optent 
finalement pour la vie de bhikku. 

- L'approche meditative fait done partie d'un role assume du bhikku. Les 
substances hallucinogenes n'y sont theoriquement d'aucun secours, mais, au 
contraire, ce dernier se doit de "renforcer sa vigilance" en Meditation. Cette notion 
de vigilance n'est pas sans rappeler la recherche d'une vision "eveillee" des 
mystiques soufis au cours de leur retraite Chilla Nashini. Son but est clairement la 
Connaissance, dont on tolere qu'il I'enseigne ensuite. 

On le voit, ce modele ascetique bouddhiste est avant tout monacal. Les transactions 
entre laics et moines instituent un jeu de role tout a fait dans le schema ulterieur 
qu'adopteront les ordres monastiques Chretiens. Le rapport ou I'eventuelle influence sur les 
heresies ascetiques chretiennes et islamiques n'est pas evident. Cedes, I'initiation est 
ritualisee dans un contexte vaguement similaire (ceinture, sebille), mais le pacte social de la 
societe bouddhique est incommensurablement plus formel que dans le cas du qalandarisme. 


1.2.2 Esseniens et ebionites 


La premiere categorie historique d'ascetes juifs furent probablement celle des Hassideens , 
(«/es p/eux»), un groupuscule d’ermites qui connut une grande influence populaire sous 
ANTIOCHUS. Herites de la tradition hassidienne, les esseniens constituerent la plus ancienne 
communaute ascetique formelle des religions du Livre. On situe leur apparition en Palestine vers - 
200 av J-C. Compares aux autres heresies juives, ils se caracterisent par une regie de vie assez 
similaire a celles des cenobites ulterieurs de la Chretiente. [SCOPELLO, 1991] decrit les 
Esseniens comme une secte apocalyptique, vivant dans la crainte, et dont le dogme venerait les 
anges. La retraite y prend un sens particulier, quand il s’agit de preserver une devotion extreme 
des occuppants [Romains, Grecs,...] et des autres heresies juives du 1 er siecle. On comprend 
alors pourquoi, apres I’ascese et le partage, leur dogme mettait la retraite, au centre de la pratique 
juive. 


" Les heresiologues parlaient de Simon et Menandre, natifs de Samarie. Nous voila, 
par I'indication geographique, au milieu du tres contests judaisme samaritain. Ce 
que I'on sait de la doctrine de ces deux maitres montre qu'ils etaient de souche et 
de culture juive. Sur leur propres traditions ils ont exerce une critique decapante: 
reinterpretation du Mythe de la Genese, angelologie tournee en demonologie." 

[SCOPELLO, 1991] 

Les pantheons angelologiques sont, nous le verrons au paragraphe 3, au centre des 
dogmes heterodoxes yazdanie s, etant eux memes partiellement herites du manicheisme. 

Les donnees sont egalement fragmentaires au sujet des ebionites , une communaute juive 
syncretique du 2^ me siecle ap J-C qui, en reference aux ‘beatitudes’ de JESUS, recherchait une 
combinaison de judaisme et de denuement vital. [SCOPELLO, 1991] signale egalement que 
I'arithmologie , ou science des nombres, etait elle aussi une science esoterique du Judaisme. 



1.2.3 Renoncants Chretiens des debuts de I’Eqlise d’Orient 


A son apparition, la chretiente emergeait dans un flot de sectes messianiques levantines. Le 
messianisme exuberant y cotoyait les theosophies orientales (manicheisme, zoroastrisme...), la 
kabbale et les figures judai'ques. A vrai dire, les modeles ascetiques ne manquaient pas non plus 
dans I’Ancien Testament. Le prophete ELIE / ILIYAS n’y est il pas rapporte comme un ermite 
solitaire, aux longs cheveux qui errait seul dans le desert ? N’y est il pas effectivement question 
d’un groupe de «fils des prophetes » ? 

1.2.3.1 L’eremitisme, un modeie discute des debuts de I’ere chretienne 

Si, par la suite, on fait abstraction des disciples de Saint-Jean « LE-BAPTISTE » , les 
premiers ermites du monde chretien furent les errants qui fuyaient les persecutions de 
I’empereur Valerianus vers 250 AD dans le desert egyptien, embrassant ainsi I’ascetisme 
davantage par necessity que par dogme. Quelles furent les vertus qu’ils y trouverent ? Sur 
ce point, les hagiographies de Saint-Antoine-« LE-GRAND », et de Saint-Onuphre- 
« L’ANACHORETE » ne sont pas explicites. 

- Comme d'usage dans le discours gnostique, la Gnose y etait d'autant plus inspiree 
que I’ascese y grandissait. On subodore en outre que les pratiques hezychastes - 
grec : « quietude interieure » - de la priere sont un apport distinctif de ces premiers 
ermites. Le terme est deja utilise au 4® m ® siecle chez les moines de Cappadocce. Ils 
consistaient notamment en etirements et en exercices respiratoires propres a la 
meditation chretienne. La priere necessitait en outre des postures de prostration 
prolongee, car le renoncement concernait egalement le sommeil. Ces techniques de 
meditations interieures donnerent son nom au monisme hezychaste orthodoxe. 

- L’exemple de Saint-Antoine- « LE-GRAND » souligne une obeissance specifique a 
I’aine - generalement I’initiateur - 

Toujours est-il que cette pratique ascetique perdura en Egypte, quant bien meme 
I’empereur Constantin 1 er y legalisa le christianisme des 313 AD. L’ecole syrienne la 
concurrenga bientot. 

L’anachorisme (du grec anachoreo, se retirer) preconisait le retrait de la societe 
seculiere pour consacrer sa vie a la celebration de I’Eucharistie. Apparu au 4® m ® siecle chez 
ces ermites Chretiens d’Egypte, le terme se confondra beaucoup plus tard avec celui 
d’hezychisme. Les plus connus de ces premiers ermites furent Saint-Paul-de-Thebes (228- 
341 AD) puis Saint-Onuphre- « L’ANACHORETE » (dit Abu Nefar pour les musulmans), 
Saint-Antoine-« LE-GRAND » (251-356 AD) ou encore Paphnuce-« L’ASCETE». 

L’hagiologie de Saint-Onuphre- « L’ANACHORETE)) par Paphnuce-« L’ASCETE» 
depeignait d’ailleurs son maitre en icone indiscutee des ermites Chretiens: pretendument 
initie par HERMIAS, un ermite d’origine juive, il s’en distinguait par exemple par la 
sauvagerie de son apparence, au point qu’elle effrayait les gens : on dit de lui que sa toison 
I’habillait. Sa biographie tient a la fois de celle de celle de Dhun’ul « AL MISRI » et de celle 
de Sainte-Uncumbre « WILGEFORTIS » (« la barbue », Allemagne, 14® me s.). Peu apres, 
Saint-Antoine-« LE-GRAND » sentant sa fin venir vers 338 AD, ceda sa cilice ( peau de bete) 
de mouton a Saint-Athanase-d'Alexandrie et I’autre a son disciple Saint-Serapion. II restera 
au coeur du monachisme orthodoxe et des ordres homonymes. L'anecdote, si elle nous 
renseigne sur la vie des ermites, met en sus en lumiere que la valeur spirituelle du manteau 
khirqah a precede de loin le gnosticisme musulman et I’lslam lui-meme. - La cilice fut 
bientot interdite par I’Eglise, afin d’identifier les predicateurs -. 






FIGURE 2 . Saint-Simeon-stylite « L'ANCIEN » , reclus sur sa colonne, a Alep, au 4® me siecle 











































Les ascetes « stylites » (du grec styl, colonne), juches en ermitage au sommet de 
colonnes ou de voutes escarpees, emergerent de I’ecole syrienne, a la suite de Saint 
Simeon Stylite « L’ANCIEN » (d .459) a Alep. A sa suite vinrent Aylapius Stylite, St Daniel 
stylite et Saint Simeon Stylite « LE JEUNE », tous des saints veneres du calendrier 
orthodoxe. 

Selon d'autres sources historiques, les ermites « salos », etaient des exaltes 
Chretiens errants des premiers siecles qui vivaient nus et mangeaient I’herbe des prairies 
[TORTEL, 2009], lls sont rapportes au moins jusqu'au 12 erne siecle. N’F'R (NEFAR) ne 
signifie-t-il pas « herbivore » en arabe ? Curieusement, les « salos » sont idealises dans les 
annales, la ou les heresies sectaires formelles sont marginalisees. 

Enfin, cet inventaire serait incomplet si on omettait ici les ascetes Chretiens de Syrie, 
tous contemporains des « Peres du desert » d’Egypte. L'ascetisme syriaque egalait, voire 
depassait i’ascese des peres egyptiens, notamment par sa severite: Saint-Symeon- 
« STYLITE » vivait au sommet d'une colonne, quand ses semblables se retiraient, reclus 
dans une maison sans toit. Les deux ecoles divergeaient aussi sur la necessity du travail 
manuel, que les Syriens rejetaient. 

Des 451 AD, le concile de Chalcedoine interdit ces formes de vie ermitiques solitaires , 
et bannit bientot la cilice (peau de bete) ou les cheveux longs, comme autant de signes 
exterieurs ambigues des heresies et des predicateurs. L'ermitsime subsista quelque peu, 
notamment dans les ordres hezychastes, des ordres reclus que seule I’Eglise Orthodoxe 
d'Orient tolere (ex: Mont Athos). A I’instar de Saint-Onuphre-« L’ANACHORETE», 
I’hagiographie de ces ascetes de I’eglise presente des anecdotes tres similaires a celles de 
Dhun’ul « AL MISRI » ou de Jamaledin « AS-SAWADJI », au point qu’il est difficile d’etablir 
I’origine chretienne ou musulmane de ces faits. Ces analogies ne denient en rien leurs 
existences respectives, mais confortent I’hypothese d’influences inter-confessionnelles dans 
les modes d'ascese. 


1.2.3.2 La cacophonie des discours d’ascese chretienne 

Mais quel etait le discours des premiers ascetes Chretiens ? Cette ascese procedait 
elle de I’exegese admisedes premiers conciles? Ou’en est-il des heresies ascetiques 
contemporaines du qalandarisme ? Helas, en proie a de vigoureux debats theologiques, 
I’Eglise n’etait pas en reste non plus de tendances ascetiques plus ou moins heresiaques. 
Traditionnellement dans les religions judeo-chretiennes, la vie au desert et la solitude ne 
constituent que les moyens d’accentuer la meditation, la priere, et non des modes de vie en 
soi. Le sejour au desert et le Careme imitent les epreuves de JOSEPH, de MOISE, de 
JONAS puis de JESUS, constituant par la meme des rites de passage pour les croyants. 
Parmi tant d’heresies ascetiques, on recense : 

- la doctrine ascetique docete parmi les Chretiens hellenophones du 2® me siecle, 
pretenduement influences par l’ascetisme brahmanique indien. Ce n’etait pas un 
groupe sectaire en soi, mais plutot un courant d’idee repandu parmi les premiers 
gnostiques. Le docetisme deconsiderait la chair, et par la meme I’essence charnelle 
du Christ. A la facon des musulmans, les docetes niaient done la souffrance de la 
Passion du Christ, qu’ils tenaient pour une illusion collective, lls soulignaient ainsi avec 
insistance la dualite esprit / chair, a la fagon de I’hindouisme [TORTEL, 2009], 

- Le marcionisme , une eglise syriaque dissidente du 2® me siecle au 5® me , discreditait 
I’heritage judaique. Elle annongait le salut a la fin des temps, ce qui justifiait sa morale 
austere et une discipline chaste 

- L’encratisme est une tendance ascetique des groupes Chretiens sectaires entre le 2 
erne et le 5® me siecle apres J-C. Nee en syrie, elle prone I’abstinence sexuelle et 
prohibe la consommation d'alcool, selon les principes qu’aurait notamment approuve 
le theologien Tatien-« LE-SYRIEN» ( debut du 2eme siecle AD). L'Eglise la 




condamne des le 4® me siecle car, de par son abstinence, elle s’oppose aux principes 
du mariage. 

- Les euchites (eqalement appele Messaliens, Gyrovaques ) constituaient, quant a 
eux, une secte chretienne devolue a la priere en Asie Mineure vers 500 AD. La secte 
presente les caracteristiques d’un ordre de mendiants errants, occuppes a la priere. 

« lls [les Messaliens] se reunissent le soir et a I’aube, allument des 
lampes, et passent leur temps a prier et a chanter des hymnes. lls 
dorment dans les pares hommes et femmes melanges, lls ont renonce 
au monde et mendient. lls acceptent tous les noms qu’on veut bien leur 
donner, mais se sont donnes quant a eux le nom d’« Adorateurs du 
diable » car ils adorent le diable » 

[EPIPHANE rapporte parTORTEL, 2009] 

- Herite de I’euchisme et du marcionisme, le Pauliciannisme fut ensuite une heresie 
chretienne-maniccheenne, fondee au sein de I'Eglise d'Orient vers 660 AD par 
Constantin de Manalis. Les pauliciens rejetaient, entre autres, le formalisme de I’Eglise 
(pretrise, clerge, eucharistie, culte des saints) et preconisaient la meditation. II etait 
eventuellement influence par les idees docetes. Apres s’etre repandue en Armenie et 
en Asie Mineure, I’heresie domine I’Etat paulicien d’Anatolie (834-878 AD). Defaites en 
878 AD a Bathyrax, les troupes pauliciennes s’exilent en Syrie. L’heresie constitue un 
terreau anti-conformiste de I’Alevisme dans son berceau geographique : I’Anatolie. 

- Vers 900 AD, le paulicianisme a egalement influence en Bulgarie I’emergence d’une 
heresie ascetique chretienne contemporaine du qalandarisme: le Boqomilisme . 


- Les Hezvchastes : L’anachorisme (du grec anachoreo, se retirer). Apparu au 4® me 
siecle chez les ermites Chretiens d'Egypte, le terme d’« anachorisme » se confond un 
peu plus tard avec celui d'hezyehisme - du nom des techniques de meditation 
interieure des anachoretes-. Les candidats etaient emmures dans des cellules 
pourvues d'un orifice pour la communion et pour le preche. La tendance, initiee au 
debut du Moyen Age, s’est largement prolongee en Europe et dans le monachisme 
orthodoxe (ex : Mont Athos). 


1.2.3.3 Ermites ou cenobites ? 


Historiquement, on oppose I’ascese des premiers Peres de I’Eglise (ex: Saint- 
Onuphre-« LANACHORETE »,) avec celle des communautes recluses, dites plus tard: 
« cenobites ». Parmi elles, soulignons que les premiers ordres reclus d'Asie Mineure 
revendiquaient I’ascese d’ONUPHRE. Par exemple, leurs fondateurs pretendaient avoir 
rencontre Saint-Onuphre-« LANACHORETE », en Egypte avant de fonder les couvents de 
Goreme (Cappadocce). Les premiers ordres cenobites d’Egypte suivaient Saint-Antoine- 
« LE-GRAND » , lui meme ascete emerite de la region d’Alexandrie. En 451 AD, le concile 
de Chalcedoine (451 AD) avait explicietement interdit I’ermitisme solitaire : il preconisait ces 
regies monastiques collectives a ceux qui souhaitaient se retirer du monde. Au sein des 
monasteres de Saint-Antoine-« LE-GRAND », celui-ci preconisait les repas et la priere en 
commun. Ses monasteres, situes en Egypte et a Gaza, reunirent dans un premiers temps 
des ermites sedentarises. La regie de I’Ordre les constitue progressivement en veritables 
communautes. 

« Pour les moines, la vie dAnoine est un modele d’ascetisme suffisant» 


[Saint-Athanase] 



De tels monasteres, parfois heresiaques, se multiplient au Levant, en Palestine et en 
Egypte. On les distingue generalement selon qu’ils se rapportent de I’ecole egyptienne ( St 
Onuphre) et I’ecole syrienne. Ce sont, par exemple: des Pacomiens, des Elkasites, des 
Melitiens et des Manicheens. D’aucun attribuent a Saint Pacome, un ancien soldat, la 
creation de salles communes, de type refectoires, et de ce qui deviendra un des premiers 
monasteres cenobites des Pacomiens ; mais des communautes heresiaques (ex: esseniens) 
ne vivaient-elles pas en « monasteres» des avant la Chretiente dans la region ? 
L'innovation est plutot I’observance d’une regie commune d'ascese dans I’optique de 
I’experience mystique chretienne. 

On presume contemporaine de Saint-Antoine-« LE-GRAND » I’emergence des 
monasteres proto-cenobites de Cappadoce, cotoyes par les fameux peres cappadociens de 
I’Eglise : Gregoire-de-Nicee, Basile-de-Cesaree et Gregoire-de-Naziance. Leurs fondateurs, 
n’ont pas ete identifies de fagon precise : a Goreme (Cappadoce), on trouve a la fois des 
references aux stylites (St Simeon Stylite « I’ANCIEN ») et des references ornementales a 
Saint-Onuphre-« L’ANACHORETE ». A cet egard, les moines de Cappadoce vivent des le 
4® me siecle dans l’innovation : 

« On pense en general que les premiers moines furent des ermites 
vivant une existence de pauvrete et de priere, seuls ou en petits groupes, 
sans organisation structure, mais il n’est pas sur qu’ils aient ete tres 
nombreux en Capadocce, plusieurs sources souiignant le faible 
developpement de Teremistisme au Nord du Taurus en raison des rigueurs du 
climat. D’ailleurs sous Tinfluence de Basile, eveque de Cesaree en 370, la vie 
communautaire s’est organisee de bonne heure, sans toutefois etreregie en 
regies strides: c’est plutot une doctrine de vie que laisse basile, I’ideal du 
moine etant de trouver la mesure entre vie active et vie contemplative. Tout en 
reconnaissant Timportance de la solitude, Basile prone une vie 
communautaire , a laquelle les jeunes gens peuvent etre admis comme 
novices des I’age de seize ans. Les regies sont simples: obeissance a 
Thigoumene, pauvrete, chastete, absence de propriete individuelle, 
compassion a I’egard du prochain ( devoir d’hospitaiite et d’assistance aux 
malades et aux misereux), obligation de la priere commune, qui, sept fois par 
jour, rythme la vie quotidienne, necessity enfin du travail manuel et 
artisanal. Bref un ideal monbastique raisonnable, sans recherche de 
prouesses ascetiques.» 

[JOLIVET-LEVY, 2002] 

Entre le 9® me et le 12® me siecle, cette petite contree enclavee sera le berceau du 
« soulevement des Babas » - derviches errants vefaiyyah -, puis des ordres errants abdal 
et bektashi- lire infra, paragraphe 3 

On le voit, il y a une filiation entre ermites et cenobites, et non pas un simple debat 
d'ascese. L’ascete Saint-Antoine-« LE-GRAND » demeure le saint patron des moines, 
quant bien meme leur regie de vie est a present communautaire. En outre, ce mecanisme 
d'institutionnalisation de la regie de vie des ascetes par leurs disciples, nous le verrons plus 
loin, s’est repete de fagon mimetique dans la sedentarisation de I’ordre d' Jalaledin « AS- 
SAWADJI » ou de BALIM SULTAN. II se traduit par: 

- un relatif assouplissement de I’ascese pour les besoins de la vie en communaute. 

- une rhetorique adaptee a la transmission orale de I’Ordre 



1.3 Mythes fondateurs des heterodoxies islamiques 


Comme introduit ci-dessus, les dogmes heterodoxes sont syncretiques et sont I’aboutissement 
d'un process complexe dissimilation, analyse au paragraphe 5.1. Car si il est un ideal qui justifie ces 
voies en islam, c’est bien celui de saintete - velayat-. Le dogme orthodoxe reconnait I’existence de six 
messagers ( pers. payambar, Ar. rasul), souvent qualifies de « legislateurs » [SKALI, 2011a], puisque 
chacune de leur prophetie formulait une loi nouvelle : ce sont ADAM, NOE, ABRAHAM, MOISE, JESUS 
et MUHAMMAD. Ces six se distinguent habituellement des autres prophetes ( Ar. Nabi), lesquels sont 
parfois de simples messagers, limites par leur diffusion, voire par leur non-manifestation. Chez les 
Soufis, Ayn Al-Quzat HAMADANI (1098-1131 AD) caracterise par exemple la Nabiyyah par trois 
caracteristiques : 1. Faire des miracles, 2. Atteindre la Connaissance par la Contemplation 3. Atteindre la 
Connaissance a I’etat de veille [SKALI, 2011a], Les Soufis mettent bien la Gnose au centre de leur 
quete, la ou les ordres ascetes mettent la Realisation de Soi par le Fakr. Nous allons voir que leurs 
icones varient autant que leurs aspirations. 

II est aussi necessaire d’integrer ici les courants et les personnalites antiques qui inspirerent les 
ideaux heterodoxes. Le chiisme portait en outre en lui-meme suffisamment d’ambiguites mystiques 
potentiellement heresiaques: CORBIN le caracterise comme suit: prophetologie, imamologie, 
gnoseologie, messianisme mahdiste et dimension metahistorique / hiero-historique [CORBIN, 1964], Au 
gre des discours inspires constamment renouvelles, elles ont chacune suffisamment de dimensions 
esoteriques pour alimenter d’incessants messianisme et pour remettre en cause I’ordre etabli des 
shariah prophetiques successives. Relevons egalement que, parmi les groupes heterodoxes primitifs, 
I’appropriation du lignage spirituel des ordres orthodoxes, au motif de la quete de saintete, est le terrain 
d'auto-proclamations plus fantaisistes : les mythes fondateurs de I’heterodoxie chiite vont opportunement 
etre herigees en pantheons de reincarnations, de leaders ou de manifestations divines - hunul-. 

1.3.1 La silsila dADAM : gnose et sacrifice 


Le mythe d’ADAM est extremement ancien et a sans doute ete assimile posterieurement 
aux textes des Religions du Livre. II participe de conceptions antiques de la Genese du Monde 
repandues au Moyen Orient. Mircea ELIADE cite deux mythe concomittant de la Genese: une 
premiere legende Semite ancienne situe qu’ADAM habita une tente en un lieu designe « Maison 
d’ALLAH » ou encore « Nombril de la Terre » . Une autre est rapportee par I’ouvrage syriaque 
« La Grotte aux Tresors » de I’ere chretienne, ou ADAM aurait ete cree au « centre de la Terre », 
en un lieu ou fut ensuite crucifie JESUS / ISSA. Entre dogme chretien et homologie babylonienne 
« Ciel-Terre », tout I’interet de ce mythe reside dans I’assimilation de ce lieu a un centre, un 
nombril de la Creation. Dans cette conception religieuse sans doute arrieree, I’Homme naTt de ce 
Nombril et non comme un element d’un Tout, d’un Univers sans limite. 

La silsila gnostique d'ADAM est un mouvement antique de mysticisme centre sur le mythe 
d'Eden. Ce mouvement est ravive au premier siecle Ap J-C par les sectes ophites - ou 
« serpentines » - ( borborites, sethiens, valentiniens , basilidiens, naassenes ), lesquelles 
venerent ADAM et le serpent d’Eden dans divers systemes trinitaires. Pour ces sectes, le serpent 
est recurrent sous deux formes opposees : 

- le Nachash du jardin d Eden (serpent de I’arbre de la Connaissance). Au titre de I’arbre de la 
Connaissance, le Nachash est pour les ophites une cle mystique importante. 

- le Nehushtan (embleme biblique du serpent thaumaturge de MOISE) faisait deja I’objet d’un 
culte hebrai'que ancien. 

Le serpent d’Eden aurait donne la connaissance a ADAM, que les ophites tiennent ensuite 
pour le premier maillon d'un lignage mystique majeur. La silsila d’ADAM, preislamique, n’a pas eu 
a proprement parler de relation de cause a effet dans I’emergence de I’heterodoxie musulmane. II 
s’agissait plutot, a I’origine, d'une source appreciee de gnosticisme, chez certains zoroastres et 
chez les soufis [CHITTICK, 1993], D’ailleurs, le mythe d'ADAM est recurrent dans la litterature 
gnostique, qu’elle soit chretienne ou soufie. En effet, il presente un ideal d'aspiration mystique pour 
ces « chercheurs » de verite : comme ADAM et EVE vivaient dans I’Eden, ils etaient combles de 
tous les bienfaits de Dieu, a I’image des convertis de I’lslam. Dans le discours gnostique, lorsque le 





serpent a propose de gouter au fruit de la Connaissance, ADAM, et, dans une moindre mesure son 
fils SETH, se sont affirmes comme des gnostiques majeurs qui sacrifierent salut et confort a la 
recherche des Verites cachees (Batin), plutot que de se satisfaire des revelations connues. Cette 
audace et cette quete esoterique, exactement, les erigent en icones du mysticisme soufi 
[CHITTICK, 1993], Dans son « Rawh al-amrah», SAM'ANI fait I’eloge les attributs d'ADAM : 
humilite, grace, aspiration mystique et contrition [CHITTICK, 1993], Les interpretations islamiques 
tardives erigent ensuite ses vertus d'exception : 

« Lors de la creation du genre hunnain a partir de la glaise douce du monde 
paradisiaque de I’lllyun et de celle amere du monde infernal de Sijjin, et de sa 
descente par les differents intermondes, deux camps se forment par rapport a ce 
serment: I’armee de I’intellect (aql) et celle de I’ignorance (jahl). Le premier camp 
est celui des croyants (mu’minun) (...) le camp adverse est celui des infideles, les 
ennemis de I’Imam constitues de la glaise infernale du Sijjin. (...) ce qui oppose les 
deux camps c’est tout d’abord une difference dans I’acte d’allegeance(...) Cette 
division en deux camps est done le resultat d’un choix et non d’une predestination » 

[LUIS, 2009] 

Mieux, ADAM devient ensuite un modele parmi les partisans du Blame, et son histoire revisee, 
etonnament, vient etayer I’argument malamati de maniere fort pertinente. 

« Alors que les anges n’approuvaient pas ADAM, ce dernier fut pris de remords a 
cause de lui-meme et des peches qu’il avait commis, et it se blama lui-meme, en 
consequence de quoi il gagne I’approbation et le consentement de Dieu. Cela 
signifie que le fait de se blamer lui-meme et d’etre blame par les anges ne lui causa 
pas de trot, au contraire pour lui, ce fut la cause de la compassion divine » 

[TURER, 1998] 

Le serpent prend alors toute sa dimension de source de revelation, au detriment de la 
perfection divine - les heresies ophites pre-islamiques allaient jusqu’a en faire un demiurge negatif 
C’est SETH, le fils d’ADAM, qui a perpetue ce lignage jusqu’a ABRAHAM. 

« ADAM enseigna a chacun de ses enfants une profession, il initia chacun a un art et 
a un metier, mais ces dispositions ne furent pas agreees par SETH. « Pere, dit il, 
puisque tu leur a donne a tous comme occupation le soin d’ceuvrer pour ce monde, il 
importe qu’un de tes enfants, au moins, soit tout occuppe interieurement et 
exterieurement, par le service de Dieu.(...) Cedes il y a bien quelques theologiens 
pour affirmer que SETH fut un «tisserand ». Mais en realite le vetement qu’il tissa ne 
fut rien d’autre qu’un habit de Fotowwat; (...) En gnose islamique, il est vu le 
prophete des Ishraqiyun ( NLDR « eveilles ») (...) des tous les fils d’ADAM, il fut le 
premier a etre un soufi.» 


[ CORBIN & SARRAF, 1973, commentant la premiere 
Fotowwatnameh de Shahab-ad-DTn As-SOHRAWARDI] 

Le serpent prend alors toute sa dimension de source de revelation, au detriment de la 
perfection divine - les heresies ophites pre-islamiques allaient jusqu’a en faire un demiurge negatif 
C’est SETH, le fils d’ADAM, qui a perpetue ce lignage jusqu’a ABRAHAM. Nous citons ici cette 
silsila par logique chronologique. Dans un premier temps, elle reste larvee dans les heresies 
ophites, sethianistes... d’Egypte et d’Asie Mineure (7® me siecle), mais ce lignage spontane n’est 
ensuite « retabli » en islam qu’au 15® me siecle chez les Abdals d’Anatolie. Nous developperons 
plus loin ses retombees symboliques chez les Qalandars. 


« ... la fotowwat a commence avec SETH, le fils de I’lmam ADAM, le « premier 
soufi», en la personne de qui la fotowwat ne se distingue pas encore de de la 



tariqat (...) Quand les hommes n’eurent plus la force de porter le manteau du 
Soufisme (la Khirqa), ce fut ABRAHAM qui institua la Fotowwat comme distincte du 
soufisme. En la personae d’ABRAHAM, la mission prophetique est desormais 
assimilee a un service de chevalerie » 


[KASHEFI commente par CORBIN, 1964] 


1.3.2 ABRAHAM: conversion et sacrifice 


« lls dirent: on a entendu parier d’un fata (chevalier) medire -NLDR de nos idoles-. 
On I’appelle ABRAHAM .» 


[CORAN XXI, 61] 


Et AS-SULAMI de commenter cette sourate: 

« II I’a appele Fata parce qu’il a tout abandonee a DIEU: sa personae, sa famille, ses 
biens et ses enfants » 


[AS SULAMI, reiss. 2012] 

Dans le discours soufi, le Prophete ABRAHAM est considere comme « Abu Fityan », le pere de la 
chevalerie spirituelle Futuwwat- voir infra, parag 1.4.3.1 -. La ou la foi musulmane le reduit aux 
evenements de sa conversion, puis et du sacrifice d'ISMAEL - plutot que d'ISAAC, comme les 
Chretiens le professent les soufis s’enthousiasment pour un engagement si extreme et si 
genereux [KHALIFAH, 2001], Cette soumiussion aveugle est resume par I’acception « le takbir 
(NLDR magnification de Dieu) du consentement est venu par le Prophete ABRAHAM » 
[fotowwatnameh des artisans de tissus imprimes, cite par CORBIN & SARRAG, 1973], 
ABRAHAM est done une icone double : 

- icone du renoncement. La foi musulmane le reconnaitra toujours comme I’archetype du 
converti qui rejeta ses idoles. II conforte I’ideal de conversion qui prevaut chez les 
chevaliers islamiques Ghazi. Pour les soufis, le renoncement, e’est aussi le 
detachement necessaire a la demarche gnostique, a I’atteinte des stations initiatique 
(nafs ), par consequent: I’icone d’ABRAHAM reprend d’autant plus de sens dans le 
soufisme orthodoxe, lorsque celui-ci se reapproprie la Futuwwat ( infra, 3 erne partie). 

- icone du devouement genereux . Le sacrifice d’ISMAEL le place au sommet des 
croyants. Son modele de generosite va empreindre la Futuwwat des ideaux d’hospitalite 
(notamment chez les akhis, infra 1.4.3.2). 

Toujours selon un modele du gnosticisme iranien, ABRAHAM contribue a deux dynasties 
spirituelles: il est le pole du lignage de la Prophetie; et I’initiateur du lignage spirituelle de la 
Futuwwat [Hosein KASHEFI cite par CORBIN, 1964], 


1.3.3 Uwais QARANI et les premiers ermites : qnose et revelation 

Uways bin Anis AL-QARANI (d. 657 AD) est un mystique contemporain du Prophete 
MUHAMMAD. Martyr musulman natif du Yemen, il est I’icone d’une conversion surnaturelle, 
puisqu’il a pris fait et cause pour I'lslam du vivant du Prophete, sans pourtant avoir jamais pu le 
rencontrer de visu. La piete populaire lui prete done d’avoir ete converti par I’enseignement des 
ruhani (esprits, dont on dit qu’il les commande) et la grace divine. Toute sa vie, il est reste un 
mystique, s’enfermant dans la vie d’ermite a la mort de sa mere. 

Dans le dogme sunnite, les tout premiers compagnons de MUHAMMAD sont partie prenante 
de la communaute des saints ( sahaba , « compagnons »). De son vivant, MUHAMMAD leur 


reserva toujours une place de choix aupres de lui ( « ceux du banc »).lls furent depositaires de 
certaines formules sacrees de I’lslam et suivaient une regie d'ascetisme. Uways ne le rencontra 
pas de son vivant, et n’est done pas tenu comme un (mu)sahab de fait mais adopta la retraite 
neanmoins. Misanthrope, ses contemporains seculiers avaient I’usage de lui jeter des pierres. 

« C’est un fou... qui ne vient pas en ville. II vit dans le desert, ne parle a personne et 
ne mange pas ce que nous mangeons. II ne connalt ni joie, ni chagrins: quand nous 
rions il pleure, et quand nous pleurons: il rit » 

[compagnons d’UWAYS cites par POURJAVADY, 1998] 

Uways QARANI est, apres le prophete MUHAMMAD, une des plus anciennes sources de 
Gnose chiite. Celle-ci differe quelque peu des gnosticismes « athes »-isant - ex : ophites -, car elle 
est foncierement monothesiste. Elle s’accomode de I’antagonisme Demiurge / intercesseurs 
Gnostiques humains, et elle reconnaTt generalement les sources de gnose suivante [CORBIN, 
1964]: 


- Intercession des anqes - vecteurs directs de Gnose - 

- Transmission par des depositaires de tels vecteurs, ex : les imams, chaines initiatiques 

- Observation : « perception du suprasensible», hierognose, « ishraq » (illumination ou 
clairvoyance) 

De par sa conversion surnaturelle, Uways AL-QARANI est un saint dont le culte pieux 
s’etend parmi les coiffeurs, les dentistes, les chameliers et les archers. Dans le monde turc, il est 
le saint patron bienveillant de ces dernieres corporations, sous I’appelation d' « Hezrat Veysel 
KARAN! ». On le venere jusqu’a nos jours dans les milieux turcs alevis: les bektashis lui 
consacrent encore une Semah complete de leur repertoire de Djem. 

Par ailleurs, il est le saint fondateur de la silsila soufie Uweisiyyah, dite egalement dite 
Uweissul Qaraniyyah, dont le principal rameau a donne la Kubrawiyyah -de laquelle naquirent la 
Zahabiyyah et la Mawlawiyyah Par ailleurs, son initiation inhabituelle cree un precedent avere 
de transmission spirituelle en I’absence physique de tout maTtre, et, par extension, est designee 
initiation de type « uwaysi ». 


1.3.4 AI-KHIZR i’immortel: gnose et misericorde. 

Le KHIZR (Ar Al-Khadir « le vert») est le saint patron surnaturel, notamment des ascetes, 
particulierement venere au Moyen Orient et en Inde. L'identite meme du KHIZR est difficile a 
elucider, notamment de par son evocation informelle dans le Coran. Certains mystiques 
subodorent qu’il s’agissait a I’origine du Prophete JETHRO - pour cette raison, nous I’inventorions 
chronologiquement ici - Cependant, il est frequemment assimile a d’autres figures historiques, 
telles qu’une autre rencontre de MOSHE/ MOUSSA (MOISE), ou bien (H)ENOCH / IDRIS, le dieu 
grec HERMES, le Prophete ILIYAS (ELIE), St GEORGES ou encore JESUS et I'lmam AL-MAHDI. 

JETHRO est aussi connu chez les Arabes comme le fameux Prophete SHUAYB, patriarche 
prolifique de la Tribu de JETHRO, lors de « I’exil » de MOISE/MOUSSA a Madian [SKALI, 2012a].. 
ATTAR celebre notamment la Sagesse contrie de ce prophete reclus dans une fable dans le 
« Elahi-Nameh » : « Maftre Supreme, je ne pleure que par Amour pour Toi (...) II me faut a jamais 
Ta proximite. Voila la Cause de ma douleur. (,..)° Seigneur Omniscient, ne me rends plus la vue, 
Car avant que vienne la Vision, je n’ai que faire de la vue. ». Noter toutefois que I’amalqame entre 
JETHRO/SHUAYB et le KHIZR n’est theoriquement pas possible, notamment de par la version 
coranique de I’Exode (rencontre avec le KHIZR : CORAN, sourate XVIII, vers. 65 a 82). 

Les deux hommes furent cedes des contemporains de MOISE /MOUSSA. Selon la vision 
islamique de I’Exode , le KHIZR fut une rencontre bien plus tardive, vers la fin du Livre de I’Exode. 
Mais nous verrons qu'une interpretation caracteristique des deux hommes est d’etre intemporels, 
et done d’interceder chaque fois qu’il se doit, et non pas selon une vie d’homme. Le CORAN decrit 
comment MOSHE/ MOUSSA (MOISE), en quete de perfectionnement gnostique, partit a la 
rencontre de ce conseiller mystique, un Messager inspire afrad (solitaire). Cet episode est 




neanmoins le plus significatif, car c’est la source la plus ancienne connue sur ce personnage. 
MOSHE/ MOUSSA (MOISE) est mis a I’epreuve, d’abord pour trouver KHIZR -episode du poisson 
puis KHIZR eprouve sa patience et sa Connaissance. Dans trois situations successives, 
MOSHE/ MOUSSA (MOISE) se meprend sur I’intention des actes de KHIZR, en apparence cruels 
ou absurdes, et reagit avant d’en connaitre le sens. L’episode, a la fois cruel et humiliant, est un 
tresor de plaidoirie sur le Batin. 

Par amalgame des Prophetes auxquels on I’amalgame, AL-KHIZR cumule les quatre vertus 
de tous ces avatars dans rimaginaire collectif: 

- I’immortalite . il est communement admis que le KHIZR fait partie d'une quadrilogie de 
saints immortels, constitute de (H)ENOCH / IDRIS, JESUS et ILIYAS, lesquels doivent 
chacun cette immortalite a I’eau de la vie [OMAR, 1993], Cette immortalite explique qu’on 
prete au KHIZR des incarnations multiples plus ou moins anachroniques - precisement, 
telles qu’ ENOCH / IDRIS, JESUS et ILIYAS II etrenne I’immortalite de son alter ego 
ILIYAS, son intemporalite dans de nombreuses epoques, que ce soit dans la revelation 
originelle de la Kabbale ou encore dans la scene la Transfiguration -Nouveau Testament 
Chez les Yarsans, nous verrons plus loin que ELIE/ILIYAS et le KHIZR peuvent constituer 
une paire de figures dedoublees I’une de I’autre, mais complementaire dans I’emanation de 
leur plenitude conjointe. Par excellence, cette propriete multiple assied a posteriori la 
Metempsychose dans le dogme des Yezidi, des Yarsans, voire des Alevis, autant de 
groupes ou il est tres important. 

- un degre extreme de saintete : dans le Coran, le KHIZR est essentiellement decrit par 
« une Misericorde de Dieu », soit le degre extreme de la misericorde humaine. Les 
anecdotes de ces secours sont indenombrables dans la tradition orale turque [WALKER & 
UYSAL, 1973], 

- un liqnaqe (« silsila ») spontane , de type revelation, souvent reconnu comme explicitement 
« uwaysi» : le KHIZR est reconnu comme une voie soufie a part entiere, et de grands 
mystiques se reclamerent de son manteau khirqa - symbole de lignage spirituel -. 

- La Gnose : En outre, a I’instar d’Uways QARANI et dADAM, le caractere « uwaysi » de 
son lignage justifie un autre aspect de cette saintete : a I’instar de son immortalite, le KHIZR 
est une source - intarissable- de Connaissance , un initiateur, au sens esoterique du terme 
[OMAR, 1993 ], En hebreu, « HANOCH » signifie alternativement « initiateur» ou « ouvreur 
de I’ceil » [GUNAWARDHANA, 1983 ], Le Coran le decrit comme « I’un d’entre nos esclaves, 
du quel nous avons appris un niveau de connaissance meconnu », et done le principal 
initiateur de MOISE a la Connaissance esoterique. Logiquement, Le KHIZR est I’inspirateur 
des precheurs: il est le saint patron des bardes religieux « Ashiqs» alevis, et selon 
[DURING, 2005], les Uyghurs le tiennent pour I’inventeur naturel de la musique, meme. 

Par son ampleur infinie, la Connaissance « esoterique » du KHIZR est le pendant de 
la saintete « prophetique » de MOISE [NEUVE-EGLISE, 2008], a I’image du « confluent des 
deux mers », vers lequel ils se rendent ensemble dans la sourate XVIII « Al-Kahf» du 
CORAN. Leur poisson (:1a Connaissance) tantot echappe a JOSUE, tantot renait lorsqu'ils 
atteignent enfin le « confluent» (: le sens cache des verites ). II est I’alleqorie de la mort a 
soi-meme des gnostiques qui renaissent ensuite a la clairevoyance. C’est un concept-cle de 
I’ascetisme persan. NEUVE EGLISE y voit une contradiction importante avec I’ideal 
ascetique : I’ascete cherche la Mort du soi - de fagon plus ou moins metaphorique- quand le 
KHIZR, quant a lui, se sait immortel. Mais la « Mort» de I’ascete ne signifie-t-il pas le 
renoncement total plutot que le simple deces ? La sourate rapporte en outre comment le 
KHIZR introduit MOISE sur la Voie du « cache » par trois actions en apparence criminelles. 
L'anecdote n’est pas sans evoquer la demarche malamati . 

Noter une autre dimension recurrente de l’« initiation » par KHIZR, enracinee elle 
aussi dans la Sourate XVIII: au cours de la mise a I’epreuve de MOSHE / MOUSSA, le 
KHIZR revet en apparence une certaine cruaute, puisqu’il deteriore le bateau, decapite 
I’enfant, repare le mur de ceux qui le rejettent... bref, en apparence, commet des actes dont 



on peut douter du bien-fonde si on ignore leur contexte. II demontre ensuite I’ambiguite des 
actes hors de leur contexte, etayant ainsi la pertinence du discernement entre Batin et 
zahir. Les Mystiques retiendront cette radicalite batiniste, aux apparences cruelles 
trompeuses, et elle marquera par exemple la conversion d’lbrahim ADHAM ou encore un 
episode apocryphe du «Elahinameh» de Fariduddin d'ATTAR, ou KHIZR trucide 
finalement des pelerins trap zeles / trap orthodoxes [« IBN ADHAM dans le Desert » du 
« Elahi-Nameh » d'ATTAR], 

Dans la croyance islamique populaire : on le comprend, a I’instar d’Uways QARANI, cette 
saintete fait du KHIZR un saint protecteur eminent . Les grands auteurs mystiques ont magnifie sa 
misericorde et I’etendue de sa Connaissance (SOHRAWARDI, ATTAR,) ° Dans la culture turque 
et syrienne, il est notamment le protecteur des voyageurs et done des certains derviches itinerants. 
Parmi ces nombreux traits extraordinaires, on le reconnaTt parfois a ses pouces sans os. II est 
commemore dans la culture anatolienne par la fete paysanne annuelle du Hidrillez , « KHIZR- 
lliyas » [OGUZ, 2008], 

Chez les soufis, plus ou moins orthodoxes : il est un saint errant et done emblematique de 
I’ideal ascetique, le KHIZR joue un role essentiel dans le dogme alevi [OMAR, 1993] ou encore 
dans les conferies Naqshbandiyyah, Sanussiyyah, Muhammadiyyah, Idrissiyyah, Kizilbash, 
les Rifaiyyah de Ceylan. Les alevis, y compris les bektashis / Kizilbash, lui vouent un jeun 
annuel particulier de 40 jours. 


1.3.5 L’lmam ALI (599-661 AD): qnose et injustice 

L'lmam ALI est unanimement reconnu comme un compagnon majeur du Prophete 
MUHAMMAD. Sa contribution a la transcription du Coran de la bouche du Prophete et son 
enseignement sont averes. De cette cooperation avec le prophete MUHAMMAD, s’etablit une 
comprehension et une confiance privileges, qui justifiaient sa legitimite a la succession. En outre, 
l’lmam ALI s est forge une reputation de defenseur de I'lslam sur les champs de bataille du premier 
siecle de I'lslam: batailles de Tabuk, Khaybar, Badr, Uhud and Hunayn. Avec son legendaire 
cimeterre a deux pointes, baptise ZOLFOQAR, il s’y illustre par sa vaillance et des exploits 
personnels particulars. 

De la succession avortee d'ALI, confisquee par le premier caliphe, Abu BAKR, naitront les 
germes legitimates du chiisme, ou Shiah Alawiyyah, et ce, malgre la courte accession d'ALI au 
Califat (656-661 AD), a la mort disputee du Calife Othman IBN AFFAN. On recense alors parmi 
ses hauts faits politiques I’etablissement d’une repartition egale des revenus du Califat entre les 
serviteurs de I'lslam. En sus de I’injustice de la succession d Abu BAKR, cette decision politique 
egalitariste est importante, car elle est le pilier de son image de combattant pour la justice, plus 
tard declinee en Futuwwat. De ses reformes, tres contestees chez les vassaux du Califat, naitra 
I’enclave levantine du gouverneur insoumis MUAWIYAH. 

« Le Prophete (...) declare id: «je suis la cite de la Connaissance, AU en est la 
porte ». (...) mais le prophete delegua ALI, a lexclusion de tout autre parce quALI 
depassait tous les autres en sciences et en Futuwwat » 

[CORBIN & SARRAF, 1973] 

ALI est done le champion idealise de la legitimite, de la fondation de I’lmamat, de la bravoure 
et de I’egalitarisme. Le chiisme, I’alevisme, et le yazdanisme sont tous fondes sur cette icone. 
L’injustice de son sort trouve une continuity heroi'que dans le massacre de sa famille a Kerbala. II 
est egalement le membre le plus important parmi Ceux de la Maison (litt. ahl-e Bayt, le lignage de 
sang de MUHAMMAD) apres MUHAMMAD lui meme. Les disciples qui le lient habituellement a 
des Silsila sont Komeyl IBN ZIYAD et Salman « le Perse » [RICHARD, 1980], 



Son role est litteralement metamorphose dans la litterature chiite, des apres les 
enseignements de I’lsmaelien IBN RASULI. Combinant au plus haut point la bravoure et la 
misericorde, I’lmam ALI devient notamment le centre des ouvrages de Futuwwat des ordres soufis 
alides, notamment a partor des Fotowwatnameh « Kitab Fi’l Futuwwah », et « Resaiah-ai- 
Futuwwah » de Shahab-ad-DTn As-SOHRAWARDI. 

1.3.6 Salman-« le-Perse » , dit RUZBEHAN « I’ancien »: qnose et ascese 

Salman-« le-Perse » est un compagnon d’armes du prophete MUHAMMAD, originaire de 
Kazerun, Fars. Disciple de I’lmam ALI, il serait en fait issu d'un milieu de proprietaire terriens 
zoroastres, proche de la chevalerie asbaran sassanide, d'ou son image de stratege et de 
chevalerie islamique ( futuwwat). II se convertit au christianisme et frequente des ascetes 
anchorites en Syrie. MUHAMMAD I’affranchit plus tard de I’esclavage dans lequel il etait tombe au 
Hijaz. Son hagiographie cumule ensuite les vertus de stratege militaire, de mystique eclaire et 
d’ascete. La reference ascetique aux anchorites, puis sa condition modeste, y compris au service 
des hautes fonctions du caliphat, I’erigent en icone de I’ascese. Son origine le rend en outre 
evidemment tres populaire chez les chiites iraniens. II est le champion ascetique des guildes 
chevaleresques akhis anatoliennes [MELIKOFF, 2005], Le surnom de RUZBEHAN est confondant 
car la litterature de la confrerie Bistamiyyah s’est enrichie des ecrits de RUZBEHAN « SHIRAZI » 
au 16® me siecle. 


1.3.7 Le «redempteur» {Al-Mahdi) de I'lslam: figures et attributs 

La figure d'un redempteur de la religion islamique en Iran est plutot un postulat contemporain 
de Nslamisation du pays (7® me - 10® me siecle AD). Alors que la figure d'un "Mahdi" ( Ar. messie) 
s'enracine clairement dans les dogmes anterieurs juifs et Chretiens, nous nous efforcerons de 
distinguer la conception du Mahdi dans les heresies alides du 9® me siecle de celle des chiites 
orthodoxes actuels. En effet, ces "Ghullat' medievales influencerent manifestement I'lsmaelisme, 
puis I'lslam imamite "orthodoxe", si on peut seulement le nommer ainsi. De par cette gestation 
tardive, ce messianisme apparait en Iran distinctement des autres heresies - futuwwat, Fakr, 
reincarnation -, toutes d'origine pre-islamique. 

Selon [BASHIR, 1968], la notion meme de "Mahdi" est absente du Coran. Neanmoins, la 
litterature post-muhammadienne des hadiths a explicitement evoque un age de I'Avenement de la 
Religion Islamique sur le Monde sous I'egide d'un Redempteur (Mahdi). Pour les croyants du 
premier millenaire, cette litterature "apocryphe" consacrait d'abord explicitement le Prophete 
Muhammad lui-meme comme cette figure ultime de la Redemption du Monde et de son rachat. 
Ces hadiths suggerent que le Mahdi reviendra a la fin des temps pour mener cet I'avenement de 
la Rligion Islamique sur la totalite du Monde. Les appellations de "Mahdi" (Ar. sauveur) et "Qa/'m" 
(Ar. celui qui advient) entretiennent ces nuances d'avenement spirituel ou d'intercession 
temporelle. Nous verrons comment cette lecture s'est actualisee, tant chez les sunnites que chez 
les Chiites duodecimains. 

Les avatars et les dessins du Mahdi ont ensuite fortement evolue au premier millenaire. A la 
mort de I'lmam ALI, un premier groupe d'lrak (la Sabaiyyah), mene par Abdallah BIN SABA, 
developpa la conviction que I'imam ALI n'avait ete qu'occulte, et qu'il avait done survecu a son 
meurtre. Ce groupe refusa la mort d'ALI et congut I'idee qu'il etait le Messie attendu, dorenavant 
occulte et pret a revenir. Dans la conception de la sabaiyyah , le "messianisme " d'ALI 
s'apparentait davantage a la guidance ( huda ) mystique et a la notion actuelle d'imamat [BASHIR, 
1968] qu'a celle du Redempteur de la fin des temps. Des lors qu'on admet les intercessions 
temporelles d'un tel sauveur, par exemple celles d'avatars alides, se posent les questions de 
I'occultation et de I'absence (Ar. gheebat) [GOLPAYEGANI, 1993], Les duodecimains 
formaliseront plus tard que le regne du Qa/'m n'advient en fait qu'apres son deces- souvent 
tragiques, parmi les ahl-e Bayt-, ou plutot apres son occultation. 





BASHIR evoque alors un autre cas d'avenement "mahdiste" determinant, mais non alide, 
contemporain de la Kaysaniyyah. Abdallah AS-ZUBAYR (d. 692 AD), mena un soulevement 
contre les Omeyyades, presumement au Levant. Certains hadiths contemporains de cet episode 
assimilent cet episode a I'ignition de la Redemption de la religion islamique par les "Justes de 
Syrie". La ghullat alide Kaysaniyyah / Mukhtariyyah va tres rapidement reprendre a son compte 
cette these, et tenait effectivement le mouvement d'AS-ZUBAYR comme le debut d'une 
redemptions qu'ils concevaient comme necessairement alide. La Mukhtariyyah, une branche de 
la sabaiyyah a Kufa, congut, apres avoir admis I'occultation de I'lmam ALI, la meme hypothese 
lorsque Muhammad Ibn Al Hanafiya (d. 700 AD), propre fils de I'imam ALI, deceda a son tour. 
Selon [BASHIR, 1968], le Mahdi Muhammad Ibn AL-HANAFIYA prit pour eux veritablement le 
titre et I'acception de "sauveur" (Mahdi). Ils honorerent ensuite de ce titre d'autres descendants 
eminents successifs dans la Maison ( ahl-e Beyt)\ Abu Hashim (d. 716 AD), Abdallah Bin Muawiya 
(d.748 AD), Muhammad Bin Abdallh AS ZAKIYA (d. 762 AD), puis I'lmam Jafar AS-SADDEQ (d. 
763 AD). 

Ensuite, le Mahdi va progressivement s'assimiler a un justicier social, et la Redemption en 
une revolution reparatrice. Et les annees qui precedent I'an 1000 AD regorgent malheureusement 
de groupuscules en dissidence et de soulevements a caractere sociaux. Le 8® me et le 9® me siecle 
AD seront paves de telles figures chiites "reparatrices" du redempteur: elles florissent dans le 
terreau de I'lnjustice fondatrice de la Alawiyyah. Par exemple, le general Abu Moslem 
"KHORASANI", que nous evoquons plus bas, fut la principale figure messianique persane de la fin 
du regne abbaside. BASHIR signale d'ailleurs que les factions restantes de la kaysaniyyah 
adopterent egalement son culte. Au 9® me siecle, les premieres factions ismaeliennes, alors retirees 
aux confins de I'lrak actuel et du Khuzestan, reconnaissent Ismael comme I'imam du temps (" Vali-e 
Ash') et operent le shisme ismaelien. Cette secte admet effectivement ensuite son fils Muhammad 
Bin Ismael comme le Redempteur (" Al-Mahdi '). Une faction irakienne de ce shisme portait le nom 
de Qarmatiyyah (voir paragraphe 1.4.2), d'apres son leader Hamdan Bin AL ASHATH, dit 
"QARMAT" (Ar. "jambe courte "). 

[BASHIR, 1968] explique ensuite comment les dogmes orthodoxes respectifs des sunnites et 
des chiites ont affine cette notion de "Sauveur", principalment pour la limiter. 


- Dans le doqme chiite duodecimal : c'est dans la continuity alide que les exegetes 
duodecimals orthodoxes admettent actuellement une Redemption, des lors indissociable 
de I'lmamat [GOLPAYEGANI, 1993], citant [SHASHDENIA, 1952], Logiquement, I'lmam du 
temps ('Vali-e Ash') actuel est a present et perpetuellement le douzieme imam chiite, 
I'imam Muhammad Bin Al-Hasan, occulte depuis sa disparition en 874 AD. Les avatars 
chiites pretendus ulterieurs, souvent des soufis inspires, ont systematiquement ete targues 
d'heresie (Fazlallah ASTARBADI, Muhammad NURBAKHSH, etc...) par le Clerge en place. 
L'absence (Ar. gheebat) prolongee de ce redempteur genere d'ailleurs d'autres dogmes 
contemporains pour gerer I'interim, notamment dans le pouvoir temporel (ex: concept de 
Velayat Fag hi). 

- Dans le doqme sunnite, il est frequemment admis actuellement, que les allusions au Mahdi 
dans la literature sainte des debuts de I'lslam, evoque en fait soit le "prophete" Jesus Christ, 
soit le Messie des chiites, c'est a dire le douzieme imam ( actuel "Vali-e Ash'), I'imam 
Muhammad Bin Al-Hasan, a present occulte. L'lslam sunnite a neanmoins connu plusieurs 
pretendants tardifs au retour du Mahdi (Dan Fodio, Ibn Tunat,...), tous tres contestes. 


1.3.8 I’imam Jafar AS-SADDEQ : de I’obscurantisme coranique a I’hurufisme 

Fils du 5eme Imam Mohammad AI-BAQIR (676- 734 AD), I’imam Jafar AS-SADDEQ (lift. 
« le sincere ») herite vers 743 AD de I’imamat et de I’erudition religieuse de son pere. Jafar AS- 
SADDEQ est le dernier maillon duodecimal qui precede le schisme Ismaelien. On lui prete 
I’origine du dogme de dissimulation - ou taqiya - et de la jurisprudence chiite, Fiqh Jafari ou 


«jurisprudence de Jafar», qui inspira les jurisprudences legalistes hanafites et malakites. 
Contrairement a ses predecesseurs, on lui reconnait en outre une connaissance particulierement 
avancee des sciences coraniques secretes, telles que les interpretations esoteriques du Coran. La 
comprehension du sens dissimule (, batin) de la revelation coranique par dela ses apparences 
(; zohair , zahir) etant encore de nos jours la principale pour les Ismaeliens et pour de nombreux 
soufis. L'lmam Jafar AS-SADDEQ a transmis ce savoir a son fils ame ISMAEL. On parlait alors 
d erfan Jafari ou « mysticisme de Jafar ». Malheureusement, ce dernier perit avant d'avoir repris 
rimamat chiite, non sans avoir prealablement propage ces sciences, ainsi que les philosophies 
grecques, syriaques et illuminationnistes parmi ses disciples [KHAMENEI, 2000], Mais pourquoi 
avoir dissimule ces verites ? 

« De ma Connaissance, je cache mes joyaux - de peur qu’un ignorant, voyant la 
verite, ne nous ecrase... Oh Seigneur, si je divulgais une perle de ma gnose - on 
me dirait: tu es doinc un adorateur des idoles ?(...) ils trouvent abobinable ce qu on 
leur presente de plus beau » 


[AliZAYNUL ABIDIN] 

Neanmoins les soufis lui pretent quelques Sagesses, dignes du Mathnavi de RUMI. Sa 
reputation batiniste est par exemple declinee en denonciation de la pratique « apparente », 
notabiliste, de la religion : 

« Nos desirs sont com me des epines trigonaie; on ne peut s’en accomoder; et 
pourtant tu oeuvres a ies assouvir! 

Si tu es i’un de nous, sois comme ia Maison sainte, n’aie qu’une seuie face. N’imite 
pas le de aux faces multiples. 

On ne t’a pas cree pourle Jeu; ton existence n’estpas seuiement une allegorie.j...) 

Tout ce que tu fais a Tapperence d’un jeu; meme ta priere sembie etre un acte 
impur. 

Les prieres que tu a faites dans Tinsouciance ne te vaudrontpas meme un pain. » 

[« Djafarle Veridique », dans le « Eiahi-nameh » d' ATTAR] 

Au 15® me siecle, La fotowwatnameh persane des imprimeurs d’etoffe designe en outre 
nommement l’lmam Jafar AS-SADDEQ comme a I’origine de leur rituel d’initiation conferique 
[CORBIN &SARRAF, 1973], 

Parmi les disciples de l’lmam Jafar AS-SADDEQ, Maruf KHARKI, auteur converti et soufi 
eclaire reconnu figure comme I’un des principaux Qutb (« poles ») du Soufisme [KHAMENEI, 
2000], Son pretendu disciple Jabir Ibn Hayyan « AL-KUFI » aurait extrapole de cette connaissance 
les fondements de I’alchimie arabe. AL-KUFI eut lui-meme pour disciple Dhun Nunu'l AL-MISRI, un 
alchimiste nubien, maitre a penser de Tayfur Bayazid «Bistamiy>, un « pole » mystique jafari 
eminent. Ermite errant, Abu 1-Faiz Thauban ibn Ebrahim « AL-MISRI» (d. 861 AD) dit Dhun 
Nunu’l « AL-MISRI» prechait pour le renoncement permanent et, neanmoins, « [ il] peut etre 
considere comme un catalyseur du melange de la mystique jafari avec celle d’Alexandrie » 
[KHAMENEI, 2000], Son hagiographie d’ermite eclaire [ARBERRY, 1966] I’eleve au rang des 
premiers grands renongants tels que Mansour HALLAJ et Baba TAHER. 

On considere habituellement Tayfur Bayazid «Bistami» comme son disciple et son 
successeur legitime dans les silsila qui emanent de lui [RICHARD, 1980], A son tour, Tayfur 
Bayazid « Bistami » perpetuera cette tendance esoterique du soufisme lors de la genese de la 
malamatiyyah (voir ci-dessous), puis du lignage silsila particulierement «uwaysiy> de la 
bistamiyyah / tayfuriyyah / ishqiyyah / shattariyyah (voir infra 3® me partie). 


A bout d'arguments pour legitimer la succession d'ISMAEL, les Ismaeliens invoquerent ces 
commentaires esoteriques et hermeneutiques du Coran, notamment la simiya, ou science des 



signes [KHAMENEI, 2000], lls congurent cette lecture du Coran en une ecole ismaeliene mi- 
esoterique, mi-dialectique: la secte ismaelienne batiniyyah, ou batinisme. Les chiites 
duodecimals tiennent encore aujourd’hui la batiniyyah pour un syncretisme discutable entre 
Islam chiite et Mages (religion antique de I’ouest de I’lran) et surtout pour un pilier historique du 
soufisme persan. A I'instar des Mages, les « Assassins » de la batiniyyah adopterent notoirement 
I’ascetisme ainsi que le hashish a des fins contemplatives. 

« C’est sous le manteau du soufisme que I’ismaelisme survecut en Iran apres la 
destruction d’Alamut, et il y a toujours eu depuis lors une ambiguite dans la 
litterature meme du soufisme. » 

[CORBIN, 1964] 

Cette reputation d’erudition esoterique vaudra a I'Imam Jafar AS-SADDEQ - et par 
extension, a son pere: I’imam Muhammad AL BAQIR - d’etre la reference perpetuelle des 
interpretations soufies coraniques les plus esoteriques, telles que I’ hurufisme, la simiya (« science 
des signes »), la numerologie coranique (alphabet abjad), les tawiz coraniques, les intercessions 
plus ou moins adorcistes aupres des Djinns, etc... . 

En outre, la sagesse populaire persane prete a I’imam Jafar AS-SADDEQ de nombreux 
preceptes therapeutiques traditionnels, et on lui prete d’ailleurs I’adage : « le ventre est la maison 
de toutes les maladies et I’abstinence est le secret de toutes les guerisons. » Signalons deux 
tendances batinistes contemporaines de I’ismaelisme : 

1. L’importance du batinisme dans le liqnaqe soufi centre-asiatique orthodoxe : 
khwajagans- naqshbandi (lire 3® me partie). L’initiation dans la Naqshbandiyyah cultive 
particulierement I’ambiguite batiniste entre ismaelisme et soufisme. 

2. L’ Hurufisme . : L'art esoterique de (’interpretation des lettres proviendrait du livre 
enigmatique Al-Jafr, initialement cede par I'lmam Ali a I’lmam Jafar AS-SADDEQ. D’autres 
ouvrages auraient ete ecrits par des alchimistes de la periode formative, parmi lesquels Jabir 
Ibn Hayyan « AL-KUFI » [MELIKOFF 2005], Cette tendance batiniste va culminer a partir du 
14® me siecle avec l’art obscurantiste de (’interpretation calligraphique des ecritures, 
developpe par Fazl’ollah « ASTARABADI » (lire paragraphe 1.4.4). 
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FIGURE 3 : Silsilah prophetique d'initiation a la Futuwwat d'apres le Traite « Futuwwat » d'AS-SULAMI. Les personnalites 
en rouge sont les Arabes de la lignee. La presence des premiers caliphes trahit I’obedience sunnite - averee - 
de la source. 










1.3.9 Le general Abu Moslem « Khorasani » : sacrifice et injustice 

Le general Abu Moslem "KHORASANI" (d.755 AD, Baghdad), ne "Behzadan" - de 
descente persane disputee-, fut une icone indeniable de la chevalerie chiite. D'aucun usent du 
terme arabe de "mawali", c’est a dire de "client" des arabes, comprendre "mercenaire". Affeode 
aux Abassides, il initia la resistance aux Omeyyades, ce en quoi il est pergu, etonnamment, 
comme un allie des chiites. II brilla tant par ses faits d'armes que par ses qualites de mediateur. 
En effet, les abassides lui confierent le soulevement du Khorasan contre les Omeyyades, ce en 
quoi il parvint. Ses troupes repousserent les Omeyyades depuis Nahavand (Lorestan) jusqu'a 
Baghdad. II contrbua ainsi a reinstaller le Caliphe abasside AS-SAFFAH en 750 AD. Devenu 
gouverneur du Khorasan, Abu Moslem s'y illustra par sa popularity et son apparente facility a y 
concilier differentes communautes de differentes confessions. Craignant cette figure populaire, le 
Caliphe MANSUR, frere d AS-SAFFAH, intrigua pour menager ce rival, puis le fit finalement 
executer a Baghdad en 755 AD. 

Etonnament, Abu Moslem "KHORASANI" demeura ensuite particulierement adule dans 
les memes milieux zoroastres et mazdeens du Khorasan avec lesquels il avait compose. Sa mort 
causa immediatement leur soulevement au Khorasan (Ustadh Sis, Murraqana). Apres leur 
repression, le culte de son heroisme fut perpetue dans des groupuscules secrets 
("(abu)muslimiyyah" et aussi la proche branche rizamiyyah de la Khorramiyyah ), lesquels 
sont tenus pour le noyau des Mazdakistes et des Khorramites. Parmi ces groupuscules 
heresiaques , nombre I'elevent au rang d'imam ou de Prophete. II devint une icone heroique et 
un symbole de I'injustice sunnite, notamment dans des institutions populaires telles que le 
zurkhaneh, les Qizilbash, les Safavis, les confreries populaires des bazars ou encore les milieux 
alevis d'Anatolie. 


1.3.10 Ibrahim IBN ADHAM, le Siddartha iranien 

Abu Ishaq Ibrahim IBM ADAM (d. 785 AD) est un prince - seyyed de lignage arabe. II est 
rapporte comme ayant ete le "roi de Balkh", ce en quoi il etait vrassemblablement persanophone. 
Bien que son lignage de s'adat ait ete soigneusement recompose, sa dynastie royale, elle, n'est 
pas confirmee dans aucune dynastie de renom. Le recit de sa conversion legendaire est fameuse 
et a notamment ete rapportee par ATTAR dans sa fameuse "Tadkhirat Al-Awliya" comme suit. 

"One night he was asleep on his royal couch. At midnight, the roof of the 
apartment vibrated, as if someone was walking on the roof." 

"Who is there?" he shouted 

" a friend" came the reply. "Ihave lost a camel, and am searching for iton this roof." 

"Fool, do you look for the camel on the roof? cried Ebrahim. 

"Heedless one, " answered the voice , "do you sek for God in silken clothes, 
asleep on a golden couch?" 

These words filled his heart with terror. A fire blazed within him, and he could not 
sleep any more. When day came he returned to the dais and sat on his throne, 
thoughtful, bewildered and full ofcare(...)" 


[ATTAR, trasnl. ARBERRY, 1965] 





FIGURE 5 . Quatre statues de coiffes Taj-e Heydar - commemorant I’incorporation des Qizilbash dans 
la Safaviyyah - ornent encore la grande place safavide « Meydan-e Vaqil » d'Esfahan. 















"One night he was asleep on his royal couch. At midnight, the roof of the 
apartment vibrated, as if someone was walking on the roof." 


"Who is there?" he shouted 

" a friend" came the reply. "Ihave lost a camel, and am searching for iton this roof." 
"Fool, do you look for the camel on the roof? cried Ebrahim. 

"Heedless one, " answered the voice , "do you sek for God in silken clothes, 
asleep on a golden couch?" 

These words filled his heart with terror. A fire blazed within him, and he could not 
sleep any more. When day came he returned to the dais and sat on his throne, 
thoughtful, bewildered and full of care(...)" 


[ATTAR, trasnl. ARBERRY, 1965] 


L’episode est tres connu dans la culture persane, dans laquelle Ibrahim Ibn ADHAM 
delaissera rapidement ensuite I'apparat de son rang pour une vie d'ascete exemplaire dans une 
caverne. Seul le vendredi etait dedie a ramasser un fagot de bois qu'il vendait en ville pour sa 
subsistance et celle des autres ascetes qu'il cotoyaient. II quittera Balkh pour Nishapour, puis La 
Mecque, errant sur les routespendant plusieurs decennies. La " Tadkhirat Al-Awliya" rapporte 
aussi comment son fils le retrouva finalement a La Mecque, mais egalement comment le Destin 
le lui soustrait aussitot, pour ne pas ramener cet ascete parfait a la condition d'un etre attache 
aux etres de ce Monde. Quelques temps apres, Ibrahim Ibn ADHAM a disparu ensuite sans 
laisser de traces et on a conclu a son deces. 

Ibrahim IBN ADHAM est habituellement reconnu comme le disciple le plus proche 
del’lmam AS-SAJJAD [RICHARD, 1980], et done son successeur legitime dans les silsila qui 
s’en reclament: Chishtiyyah, Dhahabiyyah et Khaksariyyah. ARBERRY, et d'autres apres lui, 
targuent ce mythe d'avatar de la biographie du prince Siddharta GAUTHAMA (Buddha). II est 
bien sur probable que tant son rang, que sa conversion aient ete romances par I'hagiographie 
persane. La seule " Tadkhirat Al-Awliya" regorge d'episodes apocryphes de son errance. Les 
rares disciples d'lbrahim Ibn ADHAM se reclament de la Adhamiyyah. Le principal rameau de 
cet ordre est en verite la Chishtiyyah, un ordre de derviches malamati fonde a sa suite au 
Balouchistan qui est a present extremement repandu dans la moitie Nord de I'lnde.On comprend 
mieux par quelle coincidence nombre de seyyeds khorasani de la Chishtiyyah insistent sur leur 
propres origines royales, et la fagon dont leurs ancetres, ondateurs de branches de la 
Chishtiyyah, ont delaisse "des empires" au Khorasan pour rechercher la verite et fonder des 
zawiyyah d'ascetes au Nord de Unde." 


1.4 Les qermes contemporains de I’heterodoxie islamique 

L'lran est d'abord le berceau du chiisme, une influence essentielle dans les idees heterodoxes.Sa 
genese elle meme est un chapelet de soulevements leqitimistes, qui alimentent un ideal de justice . 

En Iran, la faction chiite connait une progression par etape : la conquete du pays par les Arabes 
musulmans, tout d’abord. A son arrivee au 8® me siecle AD, cette religion, imoosee par I’occuppant, est 
relativement bien acceptee car elle presente une alternative monotheiste a la religion zoroastre royale, 
laquelle pratiquait elle-meme une oppression theocratique de la population par les elites. Le premier 
courant chiite historique important est la vague spontanee d'empathie des iraniens pour la famille du 
Prophete (Ahl-e Bayt) immediatement apres le drame de Kerbala (8® me siecle). Cette empathie 
accompagne un sentiment d’injustice et de defiance vis-a-vis des Omeyyades. A la meme epoque, les 
pro-abassides relaient precisement les horreurs commises par les Omeyyades, au prix d'une 
propagande active au Khorasan [HEDJAZI, 2011b]. Ceux-ci promeuvent la legitimite des Abassides au 
trone du Caliphat. En 739 AD, ZEYD se souleve a Kufa: il federe les pro-abassides. Assure de soutien 
au Khorassan, a Gorgan, a Qom et a Jazireh (?), il mene la fronde mais est rapidement tue: le 
Khorassan se souleve aussitot et YAHYA BIN ZEYD reprend le flambeau de son pere. 




« ...I’histoire rappporte I’existence d’un tres grand soutien populaire, moins 
ideologiquement chiite que base sur I’injustice subie par les descendants du Prophete, 
ainsi que ta mise en paratlele de cette situation avec celle dont souffrait les non-arabes, en 
particulier les iraniens, qui voyaient dans cette difference entre I’lslam qu’on leur avait 
promis et celui qu’ils voyaient pratiquer par les Omeyyades. » 


[HEDJAZI, 2011b] 

Un mouvement similaire va naTtre en 744 AD a Ctesiphon (Irak). II sera mene par Abdallah IBN 
MUAWIYYAH, un fils rebelle du caliphe omeyyade MUAWIYYAH. Horrifie des crimes de son pere, ce 
leader courageux initia un soulevement chiite. II regut le soutien de partisans iranins du Fars, de Qom, de 
Halvan (?), de Damghan, d'Hamedan, d’Estakhr (?), de Rey, du Seistan, et de la region de ce qui devint 
Esfahan. Ironiquement, la revolte fut matee par des cadres pro-abassides du caliphat omeyyades, parmi 
lesquels Abu Moslem « KHORASANI », lui-meme. On le voit, le ciment de ce mouvement est autant, 
sinon plus, social que religieux. 

La situation s’aggrave a partir de I’accession des abassides (750 AD). Ceux-ci, bien loin de 
defendre effectivement la faction chiite de leurs soutiens, augmentent la repression. Les soulevements 
se multiplient notamment en Transoxiane. La revolte de Charik a Bukhara, impliquera de nombreux emirs 
de Transoxiane. 

Enfin, autre facteur de I’avenement chiite progressif de I’lran, une population des seyyeds arabes 
alides persecutes ne cesse d’affluer vers I’lran. La plupart fuient les repressions omeyyades, puis 
abassides en Arabie et en Irak. Ils trouvent sur le territoire accidente de I’Iran un asile secure. Cette 
population de seyyeds et d’emamzadeh se concentrent dans les peripheries accidentees du desert 
central (Qom, Kashan, Natanz). 


L’ignition des dogmes heterodoxes persans se situe aussi dans les idees pre-islamiques 
d’obedience zoroastre et manicheenne au Khorasan et en Azerbaijan oriental, telles que le 
Khoramisme, le Mazdakisme (une heresie collectiviste du mazdeisme) [KADKANI, 2002], ou la 
rebellion Ustad Sis. Autant de mouvements qui federaient ambitions sociales egalitaristes et velleites 
aigries d’insoumission au Califat. Christiane TORTEL bat en breche I’alibi religieux de ces soulevements 
par une revision speculative osee des annales ethniques. Son deni commente des annales de I’epoque 
omeyyade, denongant notamment I’amalgame entre indiens, noirs africains et koushites. 

[CORBIN, 1964], puis [KHAMENEI, 2000] soulignent la predominance d'un mysticisme Jafari a 
dominante esoterique des la fin du premier millenaire, issue historiquement de I'lsmaelisme. Cet 
ismaelisme, contemporain du Khorramisme, est baptise de fagon condscendante : batiniyyah, (« voie 
de l’iinvisible », « obcurantisme »). A son tour, ce courant informel va promouvoir I’ascetisme, ainsi que 
des interpretations analytiques esoteriques des textes sacres (ex : simiyah). Comme introduit ci-dessus, 
les dogmes heterodoxes sont syncretiques. Ils sont I’aboutissement d’un process complexe 
dissimilation, analyse au paragraphe 5.1. Pour une bonne comprehension du present inventaire, il est 
necessaire d’integrer les courants et les personnalites antiques qui inspirerent les ideaux heterodoxes. 


1.4.1 Ustad Sis , Khorramites et« Babakiyyah » : eqalitarisme et injustice 

Les idees mazdakistes : le Mazdakisme (5® me siecle AD) est le derive conjoint du mazdeisme - la 
religion zoroastre ancienne - et du manicheisme. Le pretre zoroastre MAZDAK (d. 528 AD) 
corrompt la confrontation manicheenne en une contestation de I’ordre social et pour le partage des 
richesses. Au 6eme siecle, les mazdakites, presumament persecutes, migrent vers la Syrie du 
Nord [JARRY, 1967] ou ils constitueront le foyer du Yezidisme. Une forme de ce Mazdakisme sera 
ensuite « relance » par des mystiques non-musulmans de Nishapour a une periode ou le soufisme 
est encore en gestation en Mesopotamie. En rejetant les biens materiels, cette religion exacerbait 
les idees egalitaristes, tres appreciees ensuite dans le qalandarisme, mais ses avatars du 8eme 
siecle presentaient bien d'autres innovations: on assiste a une succession de syncretismes 
egalitaires, plus ou moins metempsychotiques et plus ou moins islamises: 




- Vers 755 AD, Ishak « le Turc » souleva les Turcs de Transoxiane. II pretendait egalement qu’ 
« Abu Muslim n’etait pas mort et qu’il [Ishak le Turc] etait un envoye de Zoroastre » [OCAK, 
1989], 

- [OCAK , 1989] situe la rebellion du zoroastre Ustad Sis plus precisemment dans la region 
de Bagis, au Khorasan. Ce dernier y constitue une armeee de nomades Oguz, qui tint tete au 
Caliphe dans la region entre 766 AD et 768 AD. II se pretend lui meme etre un envoye de 
Dieu. 

- Hashim AL-MUQANNA, un veteran des troupes d’Abu Moslem « Khorasani », preche une 
silsila de manifestations divines - hunul - , liant successivement ADAM, MUHAMMAD, ALI 
puis Abu Moslem « Khorassani » et lui-meme par un lignage supra-initiatique. Ce lignage n’est 
pas sans evoquer la silsila soufie de la Ft/ft/wwaf (infra, parag. 1.4.3.3). On le considere 
parfois comme le fondateur des khorramites. Sa voie, la Muqanna, anime un soulevement 
en Transoxiane de 777 a 783 AD [DRESSLER, 2002], 

- Vers 814 AD (???, plus vraissemblablement en 755 AD), le mystique SUNPADH «le 
Mage» (d. 756 AD), compagnon d'armes du general Abu Moslem« khorasani », 
vraissemblablement de confession zoroastre, relance la religion mazdak depuis Nishapour en 
y integrant la figure du general comme messie attendu, le successeur de MAZDAK et de 
I’imam MAHDI. « II pretendit qu’Abu Muslim, etant transforme en pigeon, reviendrait dans le 
monde pour se venger» [OCAK, 1989], En violente reaction a I’assassinat d’Abu 
Moslem « khorasani », il harangue ses adeptes a la vengeance et cause ainsi des emeutes a 
Rey, Herat et au Seistan, tres rapidement ecrasees par le calife AL-MANSUR. 

Cette religion est recuperee par Babak KHORRAMDIN (795-838 AD), un seigneur azeri 
qui n’aura de cesse de perpetuer le combat d Abu Moslem « Khorasani » par des combats 
incessants avec le Caliphat. TORTEL denie le bien-fonde de cette alegation et denonce les 
amalgames des historiens sunnites, tantot qui a un « mazdakiste », tantot a un « messalien ». 
En tout etat de cause, ce groupe lui emprunte son nom de khorramites ou de babakiyyah. 

Les khorramites etaient notoirement tres tolerants en religion. Ils toleraient toutes les 
religions comme acceptables, ainsi que tous les prophetes anterieurs comme une contribution 
a une et meme verite [Motahar ibn Taher MOGHADASI cite par KADKANI, 2002], TORTEL 
bat en breche les cliches sur ce mouvement et n’en retient qu’un mouvement hedoniste. Elle 
n’interprete pas I’absence de reference islamique chez les khorramites comme une croyance 
mazdeenne mais simplement comme une preuve supplemental de paganisme. A contrario, 
KADKANI souligne leur background mazdeen, mais egalement leur culte de la Verite, (‘Hagg’ 
en arabe et en persan), identifie a son paroxysme en la personne de I’lmam ALI. 


Rancoeur exacerbee du declin khorramite : Retranche dans sa forteresse ( actuelle frontiere 
irano-azerie), Babak KHORRAMDIN menera trente ans de harcelements militaires de ses voisins 
armeniens et des troupes du Caliphat. Ses troupes pillerent des monasteres au motif de sa 
rebellion sociale. Pris et decapite a Bagdad en 838 AD, il devint a son tour un martyr du 
nationalisms iranien, et par cascade, d'un certain chiisme iranien. La repression du soulevement 
se serait elevee a 500.000 victimes a Hamadan en 853 AD [TORTEL, 2009], Cette religion ne 
tomba pas en desuetude apres la chute de Babak KHORRAMDIN [KADKANI, 2002], 

Outre son message egalitaire, les mythes de Babak KHORRAMDIN et d'Abu Moslem 
« Khorasani » etaient deja les eloges idolatres du Jihad et de la chevalerie meles, eux-memes 
enracines dans une rancoeur grandissante vis-a-vis du Caliphat parmi les azeris et les khorasanis. 
Qu’on denie sa sincerite ou non, le mouvement khoramite ne s’est pas eteint apres Babak. II a 
pris un sens - plus ou moins nouveau, selon qu’on le tienne pour religieux, ou non - et est tenu 
pour I’origine supposee des mouvements suivants : 



- Les khorramites , ou Qale-ye-Babak proprement dits: le groupuscule survecut comme 
une religion secrete apres I’eviction tragique de Babak KHORRAMDIN. On les surnomme 
aussi Surkhjamegan ou Muhamira, ce qui signifiait leurs vetements rouges, ce qui les lie 
anecdotiquement aux Qizilbash (bonnets rouges) azeris. 

- Le qalandarisme: (lire plus bas) est considere comme une variante islamique heritee des 
groupuscules khorramites ayant survecu a la chute de Babak KHORRAMDIN. (lire infra 
paragraphe 2.3.2). Ces groupes sont demeures des sectes secretes entre le Heme et le 13 
erne siecle, qui entretenaient probablement un esprit martial herite de Babak 
KHORRAMDIN, jusqu’apres les invasions mogholes. 

- Le yarsanisme : (lire plus bas) ce mouvement ne au Lorestan au 13® me siecle, emprunte 
aux khorramites (Khorramid ham), les anges zoroastres et le concept central de verite 
.universelle ( Haqq ), toujours identifie a I’imam ALL lls partagent avec les Qizilbash les 
croyances en la metempsychose. 


1.4.2 La republique Qarmate ( Kufah, Bahrain): reiet iconoclaste du Caliphat 

Cette heresie egalitariste d’inspiration ismaelienne est nee a Koufah d'un shisme interne aux 
Ismaeliens. Abdul’lahi Al Mahdi BILLAH contesta la succession ismaelienne d'lsmael Bin JAFAR et 
le groupe prit le nom d'un leader nomme Hamdan Bin AL ASHATH, dit "QARMAT" (Ar. "jambe 
courte). Leur organisation esoterique, non initiatique, se voulait une societe rationnelle et 
equitable. Elle denigre le Caliphat et la « superstition » que constitue le pelerinage a la Mecque. A 
ce titre, les Qarmates se manifestent par leurs voies de faits sur les pelerins a la Mecque entre 
906 et 930 AD. En s’emparant de Bahrain en 899 AD, ils instituent une republique egalitaire qui 
fera long feu. Par son caractere tant social qu’iconoclaste, elle constitue un precedent d’experience 
d’anarchie heterodoxe. 


1.4.3 L’ascese pieuse (Zuhd) des premiers Soufis 

L'ascese des premiers soufis est anterieure au malamatisme du Khorasan, et en differe par 
des nuances orthodoxes. On en trouve deja les premices chez les Compagnons du Prophete, et 
trouve echo a la fois dans la Sirra et les Hadith, qui la justifie. 

Le Zuhdva devenir a lui tout seul un centre d’interet pour les Soufis et les Gens du Blame des 
le 9® me siecle. Retrospectivement, les Soufis relisent les hauts faits des contemporains de JUNAYD 
« BAGDADI», Davud TAI, Sari « SAQATI» et les autres...a la lumiere de l’ascese. Le Zuhd 
alimente une indenombrable litterature de hadiths prophetiques et de citations soufies. Nombre ont 
ete reunies dans le « Kitab al-Zuhd al-Kabiry> d’AL-BAYHAQI (994-1066 AD), un compilateur 
sunnite originaire de Khoshrogerd (I’actuelle Sabzevar) [trad. « L’anthologie du denument » par R. 
DELADRIERE], Avec lui, les « traditionnalistes » AS-SULAMI, puis Nuaym « ESFAHANI » , parmi 
d'autres, s’illustrerent dans cet art compilatoire. 

L’ ouvrage de BAYHAQI fait cedes I’apologie de la seclusion, de « la limitation des espoirs », 
de « /’ abandon du monde », de la sincerity du coeur et des vertus infiniment superieures de ces 
postures, citant les fleurons du soufisme de Bagdad: Davud TAI, JUNAYD « BAGDADI», Bishr 
IBN AL-HARITH,... mais aussi les premiers ascetes Dhu-l-un « MISRI » et Ibrahim IBN ADHAM, le 
malamati Abu Amr IBN NUJAYD. Dans cette rhetorique, le Zuhd , ainsi que la retraite ( khalwat, 
chilla nashini...), conduisent deja le Soufi accompli a I’extinction en Dieu ( Fanna ). Cet ascese 
recquiert I’humilite, I’effacement de Soi, la solitude, de refreiner ses passions et ses admirateurs, 
ainsi que de limiter les «espoirs ». 

«Sufyan (THAWRI) a dit que le renoncement ne consistait pas a porter des 
vetements rugeueux et a manger de la nourriture grossiere, mais qu’il se trouvait 
uniquement dans la limitation des espoirs» 





[Bishr IBN AL-HARITH compile par BAYHAQI] 

Le zuhd est aussi fait d'une solitude mysanthrope, une veritable innovation dans une religion qui 
se voulait originellement communautaire. 

« Chercher a nouer des relations internes avec ies hommes, c’est un signe d’indigence » 

[Dhu-l-un « MISRI » comile par BAYHAQI] 

On saisit bien ici comment certains chapitres de BAYHAQI plantent en fait Ies limites de ce 
Zuhd, pieux et observant selon BAYHAQI: on y lit la crainte de ne pouvoir« accompiiries oeuvres 
avant d’atteindre ie terme de sa vie », I’eloge de « la piete scrupuleuse », une autre du « zele dans 
I’obeissance », ou encore une critique, qui « des substances ilicites », qui des destins, fussent ils 
ascetiques, qui ne seraient pas entierement voues a ALLAH. L'anti-conformisme ascetique de 
BAYHAQI est done fait de piete et d’isolement codifie. Bien loin des exces iconoclastes qu’on 
observe deja a son epoque. 


1.4.4 La Futuwwat : du caliphat aux soufis 

« "Ce dernier terme [ NLDR i.e. futuwwat ] designait, a I'epoque preislamique, Ies 
vertus heroiques de chevaliers errants ou des heros au grand coeur dont le 
comportement pouvait passer pour audacieux ou meme provocateur. Futuwwa est 
I'antithese de Muruwwa (consideration et honorabilite mondaines). et elle 
represente la qualite de I'hospitalite sacree pratiquee a I'egard de I'etranger, voire de 
I'ennemi; e'est done le comportement exceptionnel d'une grande ame. Elle se 
pratique dans Ies corporations ou la formation professionnelle s'accompagne de 
formation humaine, humaniste, a I'image des compagnons du devoir en Europe. Elle 
s'etend aux non-musulmans, Chretiens et juifs, mazdeens ou sabeens, plus tard 
hindous en Inde, tres present dans Ies metiers de I'orfevrerie, de la decoration ou 
en tant que medecin. On s'apergolt aunsi que la notion de futuwwa est un facteur 
de developpement social et de fraternite humaniste, et qu'elle sacralise toutes Ies 
fonctions professionnelles sans exceptions » 


[ARACTINGI & LOCHON, 2008] 

L’ideal profane de futuwwat precedait sans doute I’epoque preislamique, et a cette epoque, 
son I’initiation incluait par exemple deja un rite de la coupe de vin. La futuwwatnameh de 
Najmodin ZARKUB « TABRIZI » rappelle que cette futuwwat dari profane etait pratiquee par Abu 
JAHL, I’oncle du prophete MUHAMMAD [CORBIN & SARRAF, 1973], Relevons ici comment la 
futuwwat revetit successivement des habits de I'lslam, de ceux du renoncement, puis de ceux du 
Soufisme, s’impregant progressivement de nuances spirituelles qui peuvent sembler 
contradictoires de cet ideal antique. 

1.4.4.1 L’ideal chevaleresque preislamique (fata) s’enracine originellement dans le modele 
de I’homme libre, il est fait de vertu, de perfection, de virilite, de noblesse, de courage et 
d’indulgence [KHALIFAH, 2001]. Chez les persans, elle est d’abord reminiscente d’une 
chevalerie spirituelle sassanide antique : 

« L’lran sassanide connaissait egalement une classe militaire de chevaliers 
dediee au combat mais egalement liee a un ensemble de valeurs ethioues . 

Les combattants de I’Empire, les asbaran etaient issus de la classe des 
marzban et dihqan, proprietaires terriens (...) II s’agissait d’une unite de 
cavalerie lourde couverte de la tete aux pieds d’une armure de metal et dont 
le cheval etait protege de la sorte » 


[LUIS, 2009] 





Voila qui eclaircit plus ou moins le propos de CORBIN quand il dit de la futuwwat 
qu’elle « puise ses sentiments dans la chevalerie zoroastrienne ». II precise d’ailleurs son 
allusion en evoquant le compagnonage de « compagnons de Saoshyant » de la chevalerie 
zoroastre [CORBIN & SARRAF, 1973], lesquels ne faisaient qu’imiter le mythe des fravarti 
intercedant pour sauver OHRMAZD dans les recits mazdeens. « Mohsen ZAKERI considers 
futuwwat to have originated in the ethnical traditions and values of the landowing classes of 
sassanian Iran, which subsequently developed and persisted in the region in such 
movements as the Shu’ubiya until they were adopted by the sufi and futuwwat 
organizations in the tenth century" [RIDGEON, 2011], 

Pour Mehran AHSARI, la futuwwat sourdrait autant d’une tradition de brigands, 
persistants chez les ayyars ou d’autres genres d’errants [RIDGEON, 2011], Neanmoins, 
I’hypothese de cette origine sassanide de la Futuwwat est disputee. Lloyd RIDGEON 
souligne que les arguments respectifs de Mehran AFSHARI, de SHAFEI KADKANI, et de 
Mohsen ZAKERI sont insuffisants a prouver cette filiation entre chevalerie sassanide et 
Futuwwat islamique. 

Evoquee nommement a plusieurs reprises dans les Hadiths du Prophete et dans le 
CORAN, la Futuwwa se presente comme la « noblesse du comportement » (Ar. Makarim 
Al-Akhlak) [SKALI, 2012a], Le Prophete MUHAMMAD aurait nommement justifie sa propre 
Mission en ses termes: 

« J’ai ete envoye pour parfaire la noblesse de comportement (ou des 
mceurs )» 


[Hadith rapporte dan SKALI, 2012a], 

La futuwwat est acceptee, a la fois comme discipline et comme ideal, chez les 
premiers combattants de I’lslam (les ghazi, litteralement: « les raiders »). Dans la periode 
formative, et le terme est ensuite abondamment galvaude par les differents leaders 
musulmans, particulierement pour legitimer le Jihad et la defense de I’lslam. MOHAMMED, 
puis nombre de commentaires coraniques juxtaposent bientot chevalerie arabe ( fursan al- 
arab) et futuwwat, le mot prenant au passage la conotation martiale du djihad. Soulignons 
que la legitime defense de la religion islamique est recurrente dans tous les discours 
djihadistes. Un islam constamment attaque dans I’Histoire, specialement du point de vue 
martyrologique chiite duodecimal. Chez les persans, elle trouve d’ailleurs un echo 
historique particulier: elle est reminiscente d'une chevalerie spirituelle sassanide. 

HAMMER-PURGSTAL [commente par KHALIFAH, 2001] et IDRIS SHAH 
soutiennent d’ailleurs qu’a Tissue des croisades, la Futuwwat et le culte du KHIZR dans la 
chevalerie arabe auraient legue aux Croises rien moins que I’Ordre de la Jarretiere. Une 
impression confortee par la citation de KHALIFAH au paragraphe 1.4.3.2. Cet esprit habita 
au Moyen Age de tres nombreuses organisations corporatistes persanes : 

« Depuis les premiers siecles de I’lslam, le concept de futuwwah definit les 
ideaux moraux et les regies de conduite pour differentes guildes de Metiers et 
associations ainsi que pour des groupes importants comme la chevalerie 
islamique, les confreries soufies, les ordres de derviches, les milices urbaines 
(ayyaran -fitiyan), les guerriers de la foi (qazityan, mujahidin, murabitun), 
les associations de jeunes aristocrates (fitiyan al-lahiya), et les gymnases 
persans classiques (zourkhaneh). Ce concept a existe jusqu’a la periode de 
la revolution constitutionnelle du 20 eme siecle a travers des organisations 
populaires comme Sardebaran, Shateran, Yatiman, Lutiyan, Dasha et 
mashtiha .» 


[KHORASANI & LUIS, 2009] 



1.4.4.2 Les quildes corporatistes des soukhs : il semble que I’ ideal islamise de Futuwwat a 
impregne de nombreuses corporations professionnelles aux premiers siecles de I’lslam, non 
sans cultiver les contradictions avec I’innocence religieuse. [RIDGEON, 2011] souligne que 
la nature « professionnelle » des premieres organisations de futuwwat n’est actuellement 
pas etablie de fagon factuelle. Elle precede peut etre d'une relecture complaisante, a la 
lumiere des organisations objectivement corporatistes du 13® m ® siecle. Dans sa recherche 
sur le qalandarisme primitif, Christiane TORTEL etablit une filiation explicite entre les errants 
pre-islamiques et les corporations de brigands de coursiers ( shattar ), et de chevalerie 
(mercenaires ayyar), puis de forgerons itinerants du Proche-Orient. 

Des le 8® m ® siecle, des milices profanes - d’origine pretenduement pre-islamiques - 
nommees fati hart I fityan ( ar. fatah jeunesse) naquirent dans les principaux bazars du 
Califat - Damas, Bagdad...- et persanes [KADKANI, 2002], La plus ancienne connue est 
signalee a Mada'in. Ces corporations etaient esoteriques et exclusives [SVIRI, 1993], elles 
regrouperent plus tard des commercants et des artisans du soukh par profession. Leur code 
d’honneur futuwwatnameh edictait des lors I’altruisme, I’hospitalite, I’allegeance devouee 
jusqu’a I’aveuglement, le sacrifice - ithar -, et la virilite. Leurs rites et parfois le vin 
magnifiaient ces valeurs [MAHJUB, 1993], On les identifiait aisemment a leurs tatouages. 

Ces organisations cultivaient a I’origine une discipline d’honneur et de justice. Elles 
s’imposaient dans le soukh / bazar : elles y faisaient regner leur Regie, et apparaissent 
bientot comme autant de contre-pouvoir urbains [SKALI 2012a], Des I’epoque Omeyyade - 
debut du 8® m ® siecle - , les annales du Gouverneur d’lrak rapportent que ces fati haul 
fityan , tout en se flattant de chevalerie demonstrative, s’adonnaient egalement au vol 
[KADKANI, 2002], au vin, a la poesie erotique, aux bruyantes reunions, aux beuveries et 
parfois a I’homosexualite [MAHJUB, 1993], au point qu’a ces motifs pretendus, celui-ci dut 
interdire leurs reunions. A leur apogee (10® me siecle), ces fati ban I fityan de bazaris vivent 
probablement mal leurs contradictions avec le rigorisme du Clerge islamique. A cette 
epoque, le calligraphe Ibn RASULI decrit la silsila de chevalerie fantaisiste proposee pour 
la javanmardan - traduction persane litterale de fityan -: ADAM, SETH, NOE, SHAM, 
ABRAHAM... [MAHJUB, 1993], Des pretentions qui ne sont pas sans rappeler les credos 
heresiaques des sectes ophites et sethiennes du Levant a la meme epoque (paragraphe 
2.1). Historiquement, nombre d'annales du 8® m ® au 10® m ® siecle n’en rapportent que les 
emeutes, les soulevements et les combats avec I’autorite du Calife. Les fati ban I fityan 
souffrent notamment de leur manque de legitimite, dans le contexte de I’avenement des 
confreries soufies irakiennes puis centre-asiatiques. TORTEL s’appuie sur les annales de 
ces professions pour introduire le Qalandarisme comme un reliquat de la societe hindouiste, 
importe par le Caliphat omeyyade. 

A quel genre de communautes s’adressait ces fotowatnameh du 10® m ® siecle ? Llloyd 
RIDGEON s’interroge notamment s’il s’agissait de membres lais, d'ermites isoles, 
d'organisations formelles, professionnelles, etc.... Apres avoir batttu en breche les diverses 
croyances sur I’origine de cette philosophie, il conclut « La Futuwwat / Javanmardi soufie 
du debut du 10 eme siecle etait un systeme exhaustif d’usages courtois et de preceptes, qui 
etaient largement congus pour reguler les relations entre les «freres», lesquels avaient un 
mode de vie semi-soufi, parfois en mode communautaire , et jouissant d’une activite de 
rituels simili-soufis » . Pour permettre aux membres lais d’exercer leurs activites dans un 
contexte de Futuwwat « assouplie », la Futuwwatnameh edicte 40 regies derogatoires 
(Ar. rukhsa ), qui assouplissent les elements disciplinaires les moins compatibles avec une 
activite professionnelle. Cependant, selon [RIDGEON, 2011], les regies « derogatoires » 
(Ar. rukhsa ) ont un un effet dual: 

- D'un cote, I’exception (Ar. rukhsa) traduit un renoncement partiel a la Regie , et done un 
detournement de la vocation perfectionniste du mouvement. Ce sacrifice a des fins 
proselytes. 

- D'un autre cote, I’effet vertueux est d’effectivement elarqir le cercle des confreres de la 
« Futuwwat soufie » a une population d'actif s, de bazaris, maries y compris. Cet 
elargissement historique est effecivement observe. 




Pus tard, les troupes royales Samanides, puis Ghaznavides (Khorasan, Transoxiane) 
sont grossies par des ghazi djihadistes, generalement domines par des populations 
turciques - azeris, turkmenes, armeniens Apres la bataille de Manzikert ( Mazgirt, 1071 
AD ), des Ghazis de I’armee turque s’implantent sur les territoires byzantins et y constituent 
des confreries chevaleresques homonymes, tout a fait dans le modele des fati hart I fityan. 
Le cas des guildes d'ayyer (mercenaires) et de shatter I shuttar (coursiers puis brigands) 
est recurrent dans les recits de processions religieuses des corporations a Bagdad et 
Bassorah [TORTEL, 2009] et [KADKANI, 2002], 

Les ecoles de messaqers-coursiers traditionnels (pers. shatter) ont egalement federe 
cet esprit de chevalerie et inspire le Zurkhaneh. Selon [KAZEMAINI & BERNARD, 2005], 
cette profession etait largement valorisee au Moyen-Age en Iran, du fait que la geographie 
du pays se pretait pretenduement davantage au coursiers a pied qu'au cavaliers montes. 
Cette profession consistait aussi a accompagner des caravanes de marchands, de 
voyageurs ou de pelerins, dont ils avaient la charge de la protection. Les apprentis shatter 
etaient formes par d'anciens ayyars, qui leur enseignaient en outre la chevalerie. 

Quant aux chevaliers-mercenaires Ayyars : au 7® me siecle AD (debut de I’invasion 
des Arabes), I'lran renforga sa chevalerie et crea le corps, mais surtout la Regie des ayyars. 
[KAZEMAINI & BERNARD, 2005] entendent par la que la nature de cette chevalerie n'etait 
pas seulement physique, mais que ce besoin necessitait en sus une forme de noblesse 
d'ame plutot que de simples preux. A cet egard, I'ayyar du premier siecle de I'lslam pretend 
redefinir le concept de Pahlavan (pers. chevalier). [KAZEMAINI & BERNARD, 2005] 
indiquent que, dorenavant, I'entrainement ( Zurkhaneh ) et la chevalerie ( ayyari ) devinrent 
indissociables. Passee les invasions, cette chevalerie Ayyari cultiva la contradiction de 
servir d'une main la propagation de I'lslam, et de I'autre, de perpetuer une culture 
confrerique esoterique en son sein. Le chiisme est repandu dans ce corps, qui revendique le 
lignage sassanide de Bibi Shar Banou - epouse de I'lmamam HUSSEIN - ou encore I'origine 
persane de Salman "FARSI", principal compagnon de son pere, I'lmam ALL Sous les 
abbassides (762-1258 AD), les Ayyars se constituent effectivement en une confrerie, 
repandue de Bagdad au Seistan. Celle-ci se reclame des premiers heros "justiciers" du 
Shahnameh, tels que ROSTAM. Mansour HALLAJ aurait ete a la tete d'une telle 
communaute a Bagdad [SKALI ? 2012a], 

Les ayyars declinerent sous les Seljoukides et les invasions. Le souverain Shah 
ISMAEL aurait ete lui-meme un fervent adepte de Zurkhaneh. C'est sous les llkhanides 
qu'ils se renforcerent, notamment en assumant des charges dans I'Autorite royale. Une 
celebre confrerie de ayyer (mercenaires), fut celle de Yakub Layth SAFFARI, fondateur de la 
dynastie iranienne saffaride ( 9 eme_i()eme siecle) [HEDJAZI, 2009], Ces mercenaires pieux 
ayyers s’adonnent opportunement tant au mercenariat qu'au brigandage, au gre des 
souverains. 

« Quant aux fati, javanmard ou ayyar, its etaient souvent des mercenaires. 

Issus des couches popuiaires, its se constituaient generalement en confreries 
(...) Meme si I’ayyari et ia pahlavani se sont toujours juxtaposees, eiies 
demandent deux differents types d’heroisme, la ruse par exemple etant une 
qualite eminente de I’ayyar alors qu’elle serait plus ou moins signe d’infamie 
pour le pahlavan (...) Pour entrer dans une confrerie ayyar, il fallait connaitre 
divers sports de combat - ou de course - en particular la course, qui donna 
des siecles plus tard les shatter et la lutte (...) Ces confreries de ayyar 
etaient done plus ou moins reconnues par les gouvernements et par la 
population, qui les considerait, malgre leur brigandage occasionnel, comme 
des defenseurs » 


[HEDJAZI, 2009] 



Dans ces guildes professionnelles, c’est bien d'esprit de chevalerie qui s’agit: 
courage, vertu, honnetete, et beaute du geste [MAHJUB, 1993], Courage et virilite auraient 
notamment ete adoptes alors que I’influence des ayyer dominait le soukh. 

"Un ayyar est celui qui possede les qualites requises - courage et force, ia 
disparition de I'interet personnel devant celui de la communaute, un sentiment 
d'amitie et de fraternite, charite et pitie, seulement droites pensees et juste 
parler envers son hote, qui dresse pour lui le pain et le set. Un ayyar n'est pas 
decourage par les coups du Sort. La profonde comprehension du Monde lui 
assure un enseignement riche." 

[QABOUSNAMEH de Gorgan cite par [KAZEMAINI & BERNARD, 2005]] 

Cette chevalerie spirituelle s’etablissait done par professions et ce, en une hierarchie 
de chevaleries, dominee par celle des Prophetes « abrahmaniques » [MAHJUB, 1993], Ces 
societes perpetuerent une initiation en trois etapes qu’ils pretaient a la chevalerie ghazi des 
debuts de I’lslam : I’initiation qawli ( « discours »), I’initiation sayfi (I’epee) et I’initiation 
shorbi (boire a la coupe), initiation shorbi, notamment, est chargee de rappels recurrents 
aux batailles de MUHAMMAD, d’ALI et de Salman « le Perse ». Le port de la ceinture et du 
zir jameh - culotte d’abstinence portee par les membres des zurkhaneh - [LUIS, 2009a], 

En sus de ces deux corporations du brigandage ayyaran et fityan, il est frequemment 
question au Sham des corporations professionnelles et artisanales de la turafa, de la zurafa 
, de la shurta (police) [KHALIFAH, 2001] et des tanbur-nawazan ( corporations des 
luthistes) [MAHJUB, 1993], CORBIN & SARRAF mentionnent en outre des 
Futuwwatnameh des architectes d'lran, des fabricants de kashi - carrelages -, des 
imprimeurs d’etoffes. Les fati ban I fityan se sont repandues dans les bazars d'lrak, d'lran 
et de Syrie. Au 10® me siecle, les ayyeriyyah et les shutteriyyah cultivaient particulierement 
cet esprit de chevalerie islamisee, sans parvenir a federer leurs nombreuses organisations. 
Au 11® me siecle, leurs mefaits sont serieusement reprimes par les souverains Seljoukides 
[MAHJUB, 1993], Sous les Abbasides, fati ban I fityan et ahdas sont d’abord severement 
reprimees pour leur soutien continu aux Fatimides; puis leurs reliquats sont integres aux 
troupes Abassides pour s’opposer a I’avancee seljoukide vers 1152 AD. Au 12® me siecle, 
I’lran est a nouveau gouvernee par un regime iranien. L’importance identitaire des confreries 
ayyar en Iran decroit, et le phenomene renoue avec ses racines les plus populaires. Arefeh 
HEDJAZI situe le rapprochement entre ces confreries et le soufisme a cette epoque precise : 
leurs activites se sedentarisent desormais dans le bazar, ou elles monopolisent a la fois le 
role de police et la representation de chaque profession. Les zurkhaneh (infra, paragraphe 
1.4.3.3) sont des organisations typiques de ce phenomene. A cette epoque, des 
organisations type fati ban I fityan germent partout dans I’empire, ce sont les javanmardy 
(Iran), les « Ahdas » (Alep, Damas) [MAHJUB, 1993], puis les Akhis (Anatolie). 

- Les Ahdas declinent leur altruisme en assumant les roles de police et de pompiers 
dans le soukh, ou elles entendent suppleer a I’autorite defaillante du calife. Elles y 
gagnerent rapidement en influence, jusqu’a rivaliser et a affronter episodiquement les 
fati an de Bagdad entre le 10® me et le 12® me siecle. 

- les Akhis ( ahilik, turc : freres ), parfois nommee akhiyyah , sont des guildes tres 
similaires en Anatolie, puis, plus tard, dans les Balkans [MELIKOFF, 2005], Elles 
proviendraient eventuellement de ahdis persanes - appelons les « javanmardi »-. 
Ces guildes des soukhs turcs, et notamment celles des tanneurs, attribuent a Ahi 
Mahmud EVREN (d. 1262 AD) I’origine du mouvement et I’introduction de la futuwwat 
dans leur fonctionnement. Celles-ci syncretisent tres tot les croyances turkmenes 
(milieux qizilbash d’Anatolie), chretiennes-pauliciennes et chiites en un esprit de 
chevalerie et d’hospitalite pieuse. MELIKOFF les definit en « pacte d’honneurs des 
artisans» liant des jeunes artisans celibataires en guildes chevaleresques, qui 
pratiquaient I’hospitalite. Les akhis regissaient juridiquement le soukh d’Ankara 



[MELIKOFF, 2005], Les akhis de Kirsehir influerent de fagon continue la guilde des 
tanneurs de la ville , ainsi que les milieux soufis locaux [ZARCONE, 2008], On situe 
leur apogee en Anatolie au 14eme siecle, et elles perdurent dans les Balkans au 16® me 
siecle. On ne peut que presumer leur connivence avec les milices piyadegans (corps 
ottoman de milices chevaleresques, type ayyer ). HOlOR estime que ces guildes 
constituaient en realite un contre-pouvoir imamite - heterodoxe a la societe ottomane 
sunnite orthodoxe. 

« The formative period of the ottoman empire is in sense the history of 
struggles between those who accepted the heterodox isiam and those 
who wanted to make Isiam sovereign everywhere. But in time of Sufism 
was institionnalized and became consistent with the sunni Islam. 
Coordination between these two institutions was realized in their 
functioning as the parts of the legitimate state mechanism. Through their 
loyalty to certain tariqas, guilds entered into the state structures. However 
tariqas played a significant role in the formation of the non- statist 
movements. Whatever their contact with the state regimentation and close 
to the artisan corporation and to the people.”" 


[HOLOR, 200x] 

Les Akhis emergerent a la faveur du declin seldjoukide (fin du 13® me siecle) sous la 
forme de micro-etats autour de Sivas et Angora (Anatolie), avant d'etre tout a fait annexees 
par le sultan MURAT ler (d. 1389 AD) selon [MOOSA, 1987], 

- La secte kakivvah de la region de Kirkuk (parag 3.3.2) resulterait de leur 
eclatement. Plus simplement, nous tenons ces guildes des soukhs de Bagdad 
puis de Nishapour pour le berceau des Karami et Malamati , deux germes 
majeurs des heterodoxies ascetiques. Par admiration de la regie futuwwat des 
fati ban , de nombreux maitres karami et malamati de Nishapour adoptent la 
futuwwat et se baptisent individuellement de noms de professions salissantes ( 
aniers, forgerons, tanneur, equarisseur), et non pas parce qu'ils les pratiquaient. 

Une autre consequence de I’eclatement des akhis est la migration de 
certains membres akhis vers les Bektashis . [MELIKOFF, 2004a] souligne 
notamment que « la corporation des akhis avait des liens etroits avec le 
soufisme heterodoxe. Lorsqu’ils devinrent indesirables a cause de leur attitude 
d’opposition a I’autorite gouvernementale, ils trouverent un refuge naturel chez 
les Bektashis qui ont emprunte beaucoup au rituel akhi. C est sans doute a 
travers la corporation des Akhis que la coutume du musahip « associe » ou 
«frere’», est devenu un rite religieux chez les A/ews» » 

1.4.4.3 Le cas des zurkhaneh (maisons de force): a ce point de notre expose, nous 
devons ouvrir la parenthese de ces cercles citadins de gymnastique traditionnelle - 
varzesh e-pahlavani « exercice des chevaliers » -. En effet, la pratique de ces 
exercices de culturisme martial, probablement herites de la chevalerie parthe (-250 
AD), est largement empreinte de I’esprit javanmardi des guildes des bazars, et ce 
des le 7® me siecle. Les exercices martiaux etaient repandus des I'age de 16 ans 
chez les Achemenides (-250 a -486 AD). Parallelement a la lutte persane ( koshti ), 
le Zurkhaneh aurait ete largement promu par le souverain sassanide ARDESHIR 
ler en tant qu'art martial pour les besoins de la chevalerie [KAZEMAINI & 
BERNARD, 2005], La similitude avec le confrerisme n’a rien de semantique: 
d’ailleurs, ces maisons de force sont bien souvent implantees a proximite des 
bazars, ou les membres se retrouvaient quotidiennement. Aussi loin que les annales 
les decrivent ( « Histoire du Seistan », 10® me siecle), ils etaient a I’origine implantes 
dans des lieux connus des seuls inities, ceremonieusement designes 
« langargah », « ebadatkhaneh », « varzeshkhaneh » [HEDJAZI, 2009], Sous le 



Safavides, le souverain Shah ISMAEL aurait pretenduement ete lui-meme un fervent 
adepte de Zurkhaneh. C'est sous les llkhanides qu'ils se renforcerent, notamment 
en assumant des charges dans I'Autorite royale. 

- I’accessoirie du varzesh e-pahlavani est explicitement martiale : le sang 
est un bouclier, les mils sont des massues, le kabbadeh est en fait un arc, 
la cloche du morshed est en fait un casque sassanide... 

- La rhetorique des zurkhaneh promeut explicitement la bravoure de I’lmam 
ALI, d'Abu MOSLEM « khorasani», de Salman « Farsi », d'HALLAJ, ainsi 
que I’equite, les vertus nobles, ethiques de Fakr et de Javanmardi. Arefeh 
HEDJAZI prefere parler d’ « ascese », reference a la preparation spirituelle 
qui precede les exercices physiques. 

- les champions du zurkhaneh sont tous issus de milieux tres modestes. Le 
cercle met en avant ce qu’ils peuvent avoir de plus noble en eux. A ce titre, 
I’esprit de javanmardi est la quintessence de I’organisation. II notamment 
cultive I’ideal de justice sociale (Abu Moslem « KHORASANI », imam ALI). 

- [KAZEMAINI & BERNARD, 2005] soulignent que les lutteurs de 
zurkhaneh foulent une aire d'exercice recouverte d'une fine couche de 
terre battue et I'expliquent par le mimetisme avec les preceptes des 
derviches khaksars, lesquels s'imposent de dormir a meme le sol " de 
facon a ne pas oublier les engines humbles de la condition humaine et ia 
fragilite de la folie ou de la gloire » 

Apres les sommets de I’epoque safavide, le zurkhaneh connaTt un revival evident 
sous le Shah Nassereddin Shah QAJAR [HEDJAZI, 2009].. Mais il s’agit a I’epoque 
d’un interet nostalgique a la Cour, un succes qui denature I’esprit confrerique, 
puisqu’il reduit la seance de zurkhaneh a un spectacle public. II survivra 
difficilement a I’avenement institutionnel de la police royale, ou encore a la 
decheance des confreries professionnelles. 




FIGURE 6 . A droite : caricature des premiers Qalandar (Syrie), qu'on distingue ici aisement des 
derviches plus orthodoxes. 



















1.4.4.4 un code d honneur chevaleresque adopte par les mystiques : La Futuwwat (litt. 
Bravoure) se developpe comme un ideal formel au sein des confreries corporatistes Fitiyan 
des princiapux soukhs du Caliphat (Bagdad, Damas). Les premiers ouvrages de 
fotowwatnameh en sont d'ailleurs les Regies de discipline. 

A partir de I’an 1000 AD environ, c’est au tour du confrerisme soufi de se formaliser: il 
cristalliser autour d'organisations, puis de Regies similaires aux fotowwatnameh. Ce sont 
elles qui vont en valoriser les valeurs spirituelles Nous detaillons ces emprunts dans la 2® me 
partie du present essai. Dans le contexte de critique de I’islam orthodoxe et des limites de la 
shahriah [des archetypes de I’lslam « arabe » et du caliphat sunnite], plusieurs mystiques 
se referent desormais uniquement a une futuwwat, laquelle syncretise I’ideal de justice de 
I 'imam ALI, I’illuminationnisme soufi et I’heritage chevaleresque persan (Moslem 
« Khorasani », les khoramites ). Cette transition trouve sa justification dans le discours des 
soufis qui suit la periode d’islamisation martiale de I'lran. Conscients de cet heritage, ces 
soufis definissent desormais cette fotowwat vertueuse comme etant une branche du 
soufisme. De meme, les guildes islamisees assument un lignage plus ou moins legitime, a 
la force de fotowwatnameh remaniees a la lumiere du Soufisme. 

«... nous avons abandonne le jihad mineur pour le jihad majeur » 

[Prophete MUHAMMAD cite par CORBIN & SARRAF, 1973] 

Cette dimension de chevalerie futuwwat est distincte des lignages anterieurs de 
Prophetie ( nubuwwat ) et de Saintete ( velayat). 

« La science de la Fotowwat est un rameau de la science du Soufisme 

et du Tawhid » 


[Hosein KASHEFI cite par CORBIN & SARRAF, 1973] 

A I’apogee de la Malamatiyyah de Nishapour, le maitre malamati Abu Hafs AL-HADDAD 
« NISHAPURI» cumulait I’autorite dans le lignage Malamati et dans un lignage de 
futuwwat , c’est du moins la relecture qu’en fait retrospectivement [SKALI, 2012], D’un point 
de vue superficiel, la futuwwat a effectvement habite I’esprit malamati a differents niveaux: 

- - Du strict point de vue de la foi: ce geste gratuit s’oppose a une foi interessee ou a 
un islam notabiliste. La futuwwat inspire en cela le blame desinteresse des Malamati. 
Elle exalte a I’exces les ideaux d’hospitalite, de service, de force et d'allegeance 
[LUIS, 2009], elle s’erige en voie pragmatique vers la velayat (saintete). 
[Fotowwatnameh d’Abdurazaq KASHANI cite par CORBIN & SARRAF, 1973], 

- - Certains rites primitif de cette futuwwat, tels que le breuvage aqueux d’initiation, 
sont heritees de rites corporatistes indiens. La Futuwwat, maintes fois reappropriee et 
invoquee, deviendra la principale reference morale des ascetes errants [TORTEL, 
2009], 

En sus de son sens disciplinaire chez les heterodoxes renoncants, I’appropriation 
par les soufis orthodoxes proprement dite est totale au 12® me siecle dans les ouvrages 
enseignant la vertu ( divers « Velayatnameh » et « fotowwatnameh »). Leur discours 
illuminationniste decline bientot en verite initiatique revelee ce qui n’etait qu’un code de 
conduite: dans « Al-Futuhat al-Makkiyya » d'IBN ARABI, le terme de futuwwat est 
rapproche de celui de futuhat (fath’ : ouverture, illumination, conquete), laquelle est I’acces 
a cette voie [KHALIFAH, 2001]. Au 12® me siecle, sous I’influence de Shahab-ad-DTn As- 
SOHRAWARDI et de sa futuwwatnameh, le calife abbasside Nasr ed-Din’ Allah aurait 
concu le projet d'une Futuwwat panislamique pour federer ces guildes et se fit initier au 
rituel d’une telle guilde [CORBIN & SARRAF, 1973], Chez les mystiques persans du Haut 
Moyen Age, nombre d'exploits des icones chiites sont alors reinterpretees sous le prisme 
hero'isant de la Futuwwat : c’est le cas d’innombrables hagiographies soufies ( 



« BISTAMI », HALLAJ, JONAYD, Salman « FARSI », Abu Moslem « Khorasani »), d’ADAM, 
de SETH, d’ABRAHAM , de la bataille de Kerbala, de la mort des Imams ALI, HOSEIN et 
REZA, de I’engagement extreme des sept dormants de la Caverne ( AhlAI-Khaf ), etc... Le 
lignage spirituel silsila des soufis les erige, avec les maitres de la Voie, en modeles de 
conduite, puis en icones de la chevalerie spirituelle, et enfin en maillons epars d'une silsila 
recomposee de la Futuwwat, type uwaysi 

« Ce qui differencie la javanmardi de I’lran shi’ite d’autres formes de chevalerie 
comme celle qu’a connu I’Europe ou le bushido au Japon, c’est le fait qu’elle ne 
se definit pas comme ayant ses racines dans un fait socio-historique comme les 
societes feodales de I’Europe medievale et du Japon. Elle se decrit comme 
ayant ses origines dans la preeternite et done comme etent independante d’un 
fait socio-historique. Elle n’est pas issue de I’histoire; elle la precede et se 
manifeste de facons differentes a travers les ages. » 


[LUIS, 2009] 

1.4.4.5 la Futuwwat comme regenerant de la Chevalerie (13 6me siecle) : Le caliphe abasside 
AI-NASIR LI DIN ALLAH (13® me siecle) souhaitait federer toutes les tendances islamiques 
vertueuses du Caliphat. II est probable qu’il cherchait d’abord a « unifier I’empire et ses 
differents elements par un pacte de loyaute» [RIDGEON, 2011], ce en quoi la Futuwwat eut 
pu devenir son outil politique. AL-NASIR LI DIN ALLAH venerait la Futuwwat et s’y fit 
adouber vers 1182 AD par le sheikh ABD AL-JABBAR de Bagdad. II fit aussi rediger des 
fotowwatnameh de Shahab-ad-DTn As-SOHRAWARDI et d’IBN MIMAR. Sous son action, 
ces futuwwat hautement spirituelles federent et rehaussent une veritable aristocratie autour 
de la Chevalerie militaire [SKALI, 2012a], Quelques decennies plus tard, le dessin politique 
initial de AL-NASIR LI DIN ALLAH apparut clairement, quand celui-ci fit interdire de 
nombreuses confreries Futuwwat rivales de la sienne. 

1.4.5 De I’ hurufisme aux hurufis : Magistrat originaire de Gorgan en rupture avec sa condition, 
Fazl’ollah « ASTARABADI » (d.1394 AD) a developpe une interpretation du Coran notamment 
basee sur la simiya, I’analyse de la calligraphie et I’alphabet numerologique abjad. Cette 
tendance met done le Coran au centre de la croyance et approfondit son interpretation d'un point 
de vue a la fois calligraphique et speculate « ASTARABADI» revele en outre les anomalies 
calligraphiques et numerologiques des manuscrits, lesquelles constituent des predicats 
prophetiques inedits. 

« les trente-deux lettres de I’alphabet persan sont les attributs de Unite 
divine. Elies se manifested dans le visage, corps et fame de I’homme.Fadl 
allah retrouva I’unicite de la Creation de chaque lettre et les trente deux 
lettres ne sont en realite qu’une seule. Chaque lettre est constitute des 
quatre elements: terre, air, eau, et feu» 

[MELIKOFF, 2005] 

« ASTARABADI» associe par exemple une connotation symbolique a chacune de ces 
lettres ainsi qu’a leur frequence respective d’apparition dans le Coran. II en deduit une 
interpretation particuliere de chaque sourate, orientee par ce critere. Noter au passage qu'il existe 
dans cette litterature une controverse de forme entre « ASTARABADI» et NESIMI, puisqu’on 
discute encore si ce dernier nom de plume etait le sien ou celui de son disciple Imad’al-Din NESIMI 
(d. Alep 1417 AD). Tous deux furent executes pour heresie. 

En revanche, la theorie d’« ASTARABADI » alllait plus loin : elle magnifiait I’homme comme 
une manifestation de Dieu, notamment lorsqu'il atteint des etats de perfection, tels que le martyr et 
la mortification. MELIKOFF y voit a la fois un gnosticime celebrant I’Unite divine (influence neo- 
platonicienne, voire sohrawardienne ?) et une justification de I’organisation ascetique qui en 
decoule : les hurufis se regroupent done en Azerbaijan en un ordre d’ascetes portant une tunique 
blanche et un bonnet de coton blanc. Certains de leurs groupuscules etaient surnommes Ishiq 



[ashiq ?) en Thrace, oil ils etaient assimiles a des bektashis des leurs debuts. NESIMI propagea 
I ’hurufiyyah en Anatolie et en Roumelie; I ishiq Mir Ali AL-ALA (d. 1419 AD) la propagea en 
Thrace [MELIKOFF 2005], Cette science de la calligraphie aux abords respectables continue 
I’obscurantisme de la batiniyyah . Elle est adoptee plus tard par les Heidaris , les Abdals puis les 
Bektashis. Aujourd’hui encore, NESIMI est un des principaux auteurs lu par les Bektashis, y 
compris dans le contexte rituel. 


2. Genese des ordres ascetiques : des courants contestataires 

Etonnament, I’histoire des ordres ascetiques proprement dite s’enracine chez les peres fondateurs 
des ordres a Bagdad et Bas’rah, vers 800 AD, a une epoque troublee ou les clivages en Islam sont tres 
nombreux et pas encore cristallises autour du seul sunnisme. A Bagdad, le souvenir de Kerbala est 
encore particulierement perceptible, et la figure de I’imam ALI, enterre a Najaf, est toujours 
omnipresente. Parmi les soufis, Hasan BASRI puis Ibrahim IBN ADHAM promeuvent I’esprit de « ceux 
du banc » et se font I’echo leur regie d'ascetisme dans ce qui deviendra le lignage soufi de Bagdad 
(JUNAYD, AL-JILANI...). IBN ADHAM fonda I 'adhamiyyah, se retira a Antioche et y embrassa un 
ascetisme proche de I’anachorisme copte syriaque environnant. 

Apres les exces de HALLAJ, Junayd « AL-BAGDADI », congoit la valeur de I’ascese mais qu’elle 
doit etre depassee pour atteindre une sobriete apparente. Or, la synthese entre mystiques et sunnites, 
soucieux d'assouplir leur modele de piete individuelle, avaient commence a Bagdad, et ce done, un 
siecle environ avant que tous ne refluent vers le Khorasan [KARAMUSTAFA, 1994], Avec la chute de 
Bagdad en 945 AD, e’est Nishapour, au Khorasan, qui devint done un centre sunnite majeur. La ville fut, 
davantage que ses consoeurs, le siege de violentes disputes- les asabiyat- entre theologiens de ces 
differents clivages [SVIRI, 1993], parmi lesquelles: 

- entre sunnites shafeites et hanafites de la ville 

- entre chiites duodecimals et karami (voir plus bas). 

- entre Mutatawia et reliquats des khawariji 

L'auteur souligne comment, a cette epoque, I’appellation de voie soufie ( Sufiyyah ) se restreignait aux 
maitres de Bagdad et par extension de Bas’rah. Ainsi, les voies nishapouri (ex: karamiyyah, 
malamatiyyah ) ainsi que leur chroniqueurs n’etaient done pas tenues pour soufies en tant que telles, 
tandis que Abu Yazid « Bistami », de par son allegeance, incarnait la Sufiyyah en Iran. Selon 
[KHAMENEI, 2000], le « vrai » soufisme est un paradoxe historiquement dual entre: 

- d'une part: la voie de la sagesse pratique et de la purification 

d'autre part: une forme de mysticisme qui combine ascese, commemoration (dikr), 
devotion, avec les sciences esoteriques du Batinisme telles que les commentaires 
hermeneutiques du Coran. 

Logiquement, soufisme et ascetisme s’interpenetrent done et se critiquent mutuellement au fil des 
debordements de ces nouveaux ascetes. Dans sa relecture de I’histoire du soufisme, KHAMENEI 
conforte un point de vue duodecimal orthodoxe dedaigneux. II etablit la limite du soufisme au niveau de 
la Shahriah et s’efforce ainsi de distinguer les ascetes heterodoxes des mystiques et des soufis 
originels, par un discours de discredit entre Beh shahr(i)ah et Ba Shahr(i)ah : 
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FIGURE 7 : Premiers disciples eminents de la Malamatiyyah 
selon [DELADRIERE, 1998] et [ADHAMI, 1958] 


























































« Ce troisieme groupe de Soufis pouvait etre connu comme issu du premier. Ils etaient de 
la generation proche des «compagnons et ieurs disciples». Its etaient avant tout, 
influences par des litterateurs, quelques acteurs superficiels des Hadiths. Its suivirent les 
pieux de la Sufa [ NLDR: « sufiyyah »], non litteralement et sans connaissances des 
sciences, ni des origines, ni des racines de i’lslam. II y eut des discussions entre certains 
d’entre eux et les Imams. (...) Evidemment, ils recurent une reponse leur indiquant le point 
de vue du vrai Islam et du Coran. Ce groupe consiste en des soufis connus de I’histoire de 
I’lslam, qui sont bannis des hadiths des chiites. Ils furent celebres au second, troisieme et 
quatrieme siecle de I’lslam. Parfois, ils commirent des actes contraires a la Shariah. La 
maison du Prophete les nomme « Sufi-yi mutisanni » (ceux qui se pretendent soufis).. 

Les Hadiths dans lesquels les imams ont critique les soufis, impliquent precisement 
cette categorie de soufis. Plus tard, cette categorie apparut sous le nom de 
« qalandars », de « derviches », parmi les musulmans, comme les elus des soufis. Ils ne 
refreinnaient meme pas certains peches. En general, les mystiques musulmans pouvaient 
etre classes en trois categories: les benis, les damnes et les intermediaires » 

2.1 Les Khwajagans ouzbekes: de la retraite khalwat au jeun 

Le mystique embematique Tayfur Abu Yazid « BISTAMI » (804-874 AD) reconcile mysticisme 
persan et soufisme. En se rendant a Bagdad pour etre initie aux sources du soufisme, il preta, en 
quelque sorte, allegeance aux premiers soufis orthodoxes, mais aussi a Dhul Nun AL-MISRI (d. 859 AD), 
un inspirateur essentiel de I’ascetisme soufi - voir plus loin son influence sur Hamdunul QASSAR (d. 884 
AD) Les biographies contradictoires decrivent celui-ci tantot comme un alchimiste erudit [KHAMENEI, 
2000], tantot comme un errant charismatique [ARBERRY citant ATTAR, 1966], Dhul Nun AL-MISRI 
pratiquait des cette epoque la seclusion de 40 jours, type Chehla nashini [ARBERRY citant ATTAR, 
1966], A son retour a Bastam, Abu Yazid « BISTAMI » adopta a son tour la seclusion meditative dans 
une cellule de 2 m2, ou son seul lien avec I’exterieur etait un repas frugal occasionnel servi dans une 
niche. L’origine historique ancienne de cette retraite de quarante jours n’est pas elucidee : son pendant 
hindouiste, le Mandalam, existe depuis des temps immemoriaux. 

La tariq-e-khwajagan de Bukhara, plus connue sous le nom de khwajagans (« les maftres »), a 
ete fondee par Abdul Khaliq GHUJDUWANI (d. 1120), le 11 erne maillon d'une silsila remontant 
d’ailleurs au prophete MUHAMMAD via I’lmam JAFAR AS-SADDEQ et Abu Yazid « BISTAMI » . Un 
siecle avant AS-SAWADJI, Khwajah Ahmad “YASAVI” (1103-1166 AD, presumement), fondateur de la 
Yasaviyyah - principale ordre issu des khwajagans -, prone la khalwa ( retraite mystique ), tout en 
accommodant des croyances paiennes turcomanes plus anciennes [BENIGSEN & LEMERCIER, 1996], 
La Yasaviyyah, fondee au Turkestan,est le plus ancien ordre soufi de langue turque. Bien que sa voie 
fut seculiere, « YASAVI» preconisait aux membres dont la condition le permettait la retraite khalwat qu’il 
pratiquait lui meme assiduement dans une grotte. II semble que I’ordre aie connu ensuite une periode de 
monachisme errant, contemporaine des debuts de la Qalandariyyah. Ahmad “YASAVI” est unaniment 
reconnu comme une influence contemporaine majeure d’AS-ZAVEHl et d’Haji BEKTAS. 

Au passage, relevons que I’hagiographie de Ahmad YASAVI le decrit comme un « fabricant de 
cuiller en bois » a son jeune age [SALIK, 2005], ce qui expliquerait, a notre avis, que la cuiller en bois 
soit devenu un signe de reconnaissance, probablement des errants Yasavi, tout d'abord, puis de fagon 
certaine chez les Abdals. 

« Influence des Torigine par la Melamatiyah, a cause de Hace Yusuf Hamedani (m. 534 
/ 1140) [NLDR: Yusuf «HAMADANI», co-fondateur des khwajagan] , la maitre 
d’Ahmad YESEVI, cet ordre dut s’adapter aux milieux turcomans, dont la majorite 
conservait encore Ieurs croyances ancestrales chamaniques avec des traces de 
Bouddhisme. Mais il davait aussi subir I’influence des courants chiites du Turkestan 
occidental. L’existence de propagandistes turns batini (Ismaeliens) dans plusieuyrs 
forteresses du Turkestan, est bien connue. Grace a ces propagandistes, les tribus 
nomades ne resterent pas etrangeres aux idees ismaeliennes. Travaillees par des 
influences complexes, les derviches yesevis dit « baba » ou « dede » interpretaient les 
croyances islamiques d’une facon superficielle, bien qu’etant des musulmans sinceres. » 



[OCAK, 1989] 


Le concept de khalwat n’est pas etranger aux religions du Livre a cette epoque - notamment le 
Nazirat, une retraite temporaire adorciste des juifs pratiquants au Moyen Age (TORTEL, 2009] - . La 
pratique de la khalwat vise a couper le derviche des contingences materielles pour se focaliser sur la 
divinite - par exemple, par le dikr silencieux dans la pratique orthodoxe des Naqshbandis-. A I’occasion 
de la khalwat , le derviche peut, par ces artifices, faire I’experience mystique de Dieu, laquelle s’enracine 
dans I’anihilation de la personne dans I’essence divine et I’extase, ou « ivresse ». Dans le monde indo- 
persan, la khalwat, confinee a un cercle de seclusion, recourt eventuellement au mythique Chehla 
nashini (« quarante seclus »), un long jeun meditatif de quarante jours en station assise. 


2.2 La Malamatiyyah : de la critique du paraitre a la simulation du vice 
“"Qu'est ce que la Voie de la Blamation? 

- C’est d’etre constamment blame en remplissant ses devoirs envers Dieu." 

[Hamdun AL-QASSAR] 

Inspiree du libre-penseur egyptien Dhun Nunu’l « AL-MISRI » (d. 859 AD), la voie malamati - ou 
« voie du Blame » - a ete creee par son disciple Hamdunul QASSAR (d. 884 AD) et elle doit son nom au 
verbe malamat al nafs qu on peut grossierement traduire par« blamer son etat » en persan. Par leurs 
pratiques, ses adeptes blamaient en effet perpetuellement leurego. Ils erigeaient le blame permanent et 
I’humiliation en principales neutralisations des differents etats (nafs) de I etre, et a fortiori des plus bas. 
La voie regroupait a son origine a Nishapour et au Khorasan, des patriarches qui denoncaient la triviality 
des apparences et de I’opinion des autres [KADKANI, 2002], probablement par rejet des piliers de la 
pratique orthodoxe. 

” On a pu dire de celle-ci qu’elle /NLDR: I’ecole malamati] consistait ’’a ne montrerrien de 
bien et a ne cacher rien de mal”. Le but principal du Malamati est d’oeuvrer dans le but de 
garder une relation pure et sincere avec Dieu. Cependant I’un des obstacles est la 
tendance de I’ame a agir, non pas dans le seul but d’etre conforme a la verite, mais dans 
celui de se faire valoir aux yeux d’autrui. ” 


[SKALI, commentaire de la ” Futuwwah ” d’AS-SULAMI] 

« Ces derniers condamnaient I’attitude des premiers [NLDR : les soufis] qui consistait a 
former une classe a part au sein de la societe en ayant des ceremonies de Zekr, des 
vetements specifiques, des tekke, et surtout en vivant sur le revenu du waqf. Pour eux, tout 
cela allait a I’encontre et de I’esprit de I’lslam et des fins du Soufisme. Selon eux, il etait 
necessaire que I’homme cache ses bienfaits et meme qu’il ait des comportements tels que 
les autres les condamnent et qu’il s’abaisse ainsi et soit sauve du danger de i’hypocrisie 
[NLDR : riya ]. » 

[TURER, 1998] 

De cette facon, ils toleraient en fait passivement la liberte des actes individuels (consommation 
d’alcool, adultere...), pourvu qu’elle leur apporte I’humiliation et une implication personnel^, cachee mais 
bien reelle, dans la foi. Cette dualite entre apparences et realite interieure est au centre de la critique 
mais aussi de la pratique malamati. Elle incitait a une vie de dissimulation et a simuler I’hedonisme au 
grand jour. De cette facon, en rejetant la pratique parfois superficielle des croyants orthodoxes, la voie 
malamati poussait la critique jusqu'a I’exces d’apparences - non moins superficielles- du vice, comme 
pour mieux contraster avec la realite interieure. 

« Ils blament les Malamatis en disant qu’ils ont fait du Mal; s’ils ont fait du Mal, et en disant qu’il y 
a un manque, s’ils ont fait du bien (...) il n’y a pas d’obstacle et de catamite plus dangereux que 
l’autosatisfaction [NLDR : ‘ujb\. » 


[TURER, 1998] 




FIGURE 8 . Caricature du Qalandar (Turquie), vivant en compagnie des animaux sauvages 














La superficialite est a la fois le paradoxe et la faiblesse de I’esprit malamati. Ses maitres mettaient 
en garde les disciples devant toute inclination complaisante - NLDR : un etat « bas »-, fut-elle pour la 
devotion religieuse. 

« II n est ni d’action, ni d’etat qui ne devienne parfait, tant que Dieu ne mette une volonte 
sur son acteur, sans aucune conscience de faire I’action et sans aucune conscience d’un 
tiers de cette action. » 


[ Muhammad ibn al-Fadl AL-BALKHI] 

” On a pu dire de celle-ci qu’elle consistait ”a ne montrer rien de bien et a ne 
cacher rien de mai". Le but principal du Malamati est d’oeuvrer dans le but de garder une 
relation pure et sincere avec Dieu. 

Cependant I’un des obstacles est la tendance de I’ame a agir, non pas dans le 
seul but d’etre conforme a la verite, mais dans celui de se faire valoir aux yeux d’autrui." 

[SKALI, commentaire de la ” Futuwwah ” d'AS-SULAMI] 

La « Tadhkirat al awliya », hagiographie des maitres soufis par Farid-Ad-Din ATTAR, illustre en 
outre abondamment le detachement materiel ( Fakr ) et le denuement des grands maitres malamati Abu 
Hafs ‘Amr ibn Salama AL-HADDAD et Abu Uthman AL-HIRI « NISHAPOURI» [ATTAR cite par 
ARBERRY, 1966], Parmi eux, egalement Yahya IBN MUADH « RAZI» (d. 871 AD) , un disciple de 
Mohammed IBN KARRAM « SIGISTANI » (d. 869 AD). Historiquement, deux empreintes majeures de la 
futuwwat profane sur les malamati apparaissent clairement: ceux-ci s’identifierent aux fatah I fityan par 
reconnaissance pour leur altruisme extreme, ou ithar. Ces derniers masquerent leur malamatisme par le 
mimetisme excessif avec les guildes fatah I fityan, et ce, au point que les membres se choisirent meme 
des noms de profession [Hakim AL-TIRMINDHI, cite par SVIRI, 1993], [SKALI, 2012] va jusqu’a 
pretendre qu’ Abu Hafs AL HADDAD cumulait I’autorite du lignage de la malamatiyyah avec celui d’une 
lignee de Futuwwat. Finalement, ils adopterent le terme de Futuwwat comme une etape a part entiere 
de leur code de comportement [SULAMI, « Futuwwah »], [BAYHAQI, 1993 « Anthologie du 
Renoncement »]. 

Les deux courants se confrontaient sur mille details de la vie malamati, telles que la Sama, ou 
encore la pratique et la nature du dikr/zekrqu ils pouvaient pratiquer au titre de la dissimulation [Hakim 
AL-TIRMINDHI cite par SVIRI, 1993], La notion de dikr / zekr silencieux, plus tard chere aux 
Naqshbandis, y etait deja discutee. Nous le developpons dans la 2 6me partie du present article les 
nuances du comportement des premiers Malamatis, puis des mouvements ulterieurs qui s’y rattacherent. 

Abu Ali « TAQAFI » (d. 951 AD), proche compagnon d'Hamdun AL-QASSAR - peut etre un peu 
tardif -, aurait introduit le soufisme a Nishapour [SKALI, 2012], amorgant ainsi la reconversion de ces 
malamatis. A la mort d’Abu Uthman AL-HIRI « NISHAPOURI », la plupart des membres se mirent a 
errer, et certains d’entre eux s’affilierent au groupe de Junayd « BAGDAD! » a Bagdad. A I’apogee de la 
Sufiyah au Khorasan, la Malamatiyyah fut « transformee en un sous-branche de la riche mer du 
Soufisme » [KARAMUSTAFA,1994], II connaitra trois avatars essentiels : 

- la Malamatiyyah oriqinelle de Nishapour au 9® me siecle. La voie n’avait alors qu'un 
semblant d’homogeneite [SVIRI, 1993], Comme toute voie en gestation, dans la seconde 
moitie du 9® me siecle, la malamatiyyah se subdivisait en autant de groupuscules que de 
maitres homonymes: qassariyyah (Hamdunul QASSAR ), hallajiyyah ( Mansur AL- 
HALLAJ), hakimiyyah. Elle mentionne notamment, a son apogee, que deux courants de la 
Malamatiyyah se confrontaient: 

o le courant malamati radical de Hamdunul QASSAR, tres radical dans sa 
dissimulation. 


o Le courant malamati modere du «forgeron» converti Abu Hafs ‘Omr ibn 
Salama AL-HADDAD « NISHAPURI » & d’Abu Uthman AL-HIRI, son suivant. 






AL-HADDAD, apprecie de JUNAYD « BAGHDADI», etait un disciple meritant 
d'Abu TORAB « NAKHSHEBI » . 


- la Malamativvah bayramivvah millenariste anatolienne tardive d’ Haji BAYRAM et d’Omer 
Dede SIKKINI au 15® me siecle. Bien qu’ils fussent issus de lignages safavides, ces dernieres 
se reclamerent la resurgence legitime d' Hamdunul QASSAR. II est vrai qu’ils en 
revendiquaient davantage le dogme que la khirqa. Nous le developpons dans la 3 erne 
partie du present article . 

- la Malamativvah nurivvah de Muhammad NURen Turquie etdans les Balkans au 19 erne 
siecle. Ce mouvement, il ;lustrant quelques soufis de vague lignage naqshbandi, se 
reclama a son tour de I’ecole malamati , en invoquant le lignage secret de Futuwwat qui 
suivit la persecution de la Bayramiyyah en Bosnie... Elle integre en outre des elements 
supplementaires d’hurufisme et d’initiation. Nous le developpons dans la 3 erne partie du 
present article . 


On attribue egalement a la Malamatiyyah la paternite de 2 courants distincts ulterieurs significatifs : 

- le qalandarisme , un mouvement ascetique repandu, heritier du malamatisme, qui 
engendra des ordres plus ou moins formels d'ascetes errants (voir infra, paragraphe 2.3),. 

- la Chishtiyyah : un ordre formel d'ascetes cree en Afghanistan, puis introduit en Inde par 
Moinudin CHISHTI ou il connalt jusqu a aujourd hui un succes considerable (voir 
paragraphe 6.4). En Inde, ses ascetes se retrouvent annuellement autour de sa tombe a 
Ajmeer, Rajastan, un haut lieu partage avec le qalandarisme indien. 


2.3 La Karamivvah I Karamativvah : piete, mendicite et charite publique 

« II faisait montre d’un melange de grande piete, de crainte de Dieu, de devotion et 
d’ascetisme... Suivi d’un groupe de misereux(...), il portait une peau de chevres sechee 
mais non cousue (...) sur sa tete une qalansuwwa, (...) il avait pour habitude de s’asseoir 
surles marches... de precher...le gouverneur du Segistan (...) n’osait pas le faire executer 
du fait de son ostensible piete et de son ascetisme, qui lui attiraient de nombreux disciples » 

(Hakim AL-SUBKI, a propos d’IBN KARRAM) 

Mouvement mal connu et qualifie d'heresie par les chroniques shafeites, la Karamiyyah a ete 
fondee par Mohammad IBN KARRAM « SIGISTANI» (d. 868 AD). Sa biographie est tout autant 
enigmatique, mais ce surnom situe son origine au Seistan. IBN KARRAM portait certains signes 
distinctifs des malamati, tels que les vetements de cuir [NUSSEIBIEH, 200x], Mohammad IBN KARRAM 
fut surtout a la tete d'un groupe d erudits ascetes, les « fasal (han) » influents sur les affaires publiques 
du Khorasan et tres pieux et tres charitables dans leur engagement politique, notamment aupres des 
classes modestes, auxquelles ils preconisaient deja le denuement et la renonciation [KADKANI, 2002], 
Leur influence religieuse etait dominante au Khorasan jusqu'au milieu du 10® me siecle, [KARAMUSTAFA, 
1994], On leur y prete la creation d'une des premieres khanqah du monde persan. Malheureusement, le 
groupe perdit rapidement son pouvoir et ses membres furent eux-memes dechus , au point qu ils sont 
reputes pour leur mendicite. Ils furent alors assimiles aux malamati et aux Qalandars environnants, 
qu’ils convertirent a la mendicite [KADKANI, 2002], Yahya IBN MUADH « RAZI» (d. 871 AD) par 
exemple, disciple d'IBN KARRAM (d. 869 AD), fut un maitre influent du maitre malamati Abu Uthman 
AL-HIRI « NISHAPOURI» (d. 921 AD) [SKALI, 2012], A I’apogee de la Sufiyah au Khorasan, la 
Karamiyyah fut alors « releguee a un obscur role de secte historique dans les annales de 
I’heresiographie » [KARAMUSTAFA, 1994], 











Au-dela de la seule filiation entre les mouvements khorramites, malamati et karami, Ahmet 
KARAMUSTAFA s’est efforce de chercher une motivation plus profonde a I’ascetisme chez les croyants 
musulmans de I’an 1000 AD. En effet, quel besoin interieur ces mystiques pouvaient ils avoir pour 
s’impliquer avec tant d’exces dans un tel renoncement? De par I’etendue du mouvement, I’auteur 
neglige les facteurs sociaux locaux, tels que la rancoeur et le collectivisme khorramites dans les basses 
classes du Khorasan. II designe plutot un besoin religieux individuel. A la meme epoque, celui-ci, 
autrefois petri de prouesse pieuse (jihad), etait sans doute quelque peu dilue dans I’avenement 
contemporain de I’ijma, un dogme du consensus qui federa traditionnalistes et innovateurs vers le 
Sunnisme (AL-GHAZALI). Hermetique, \’ijma atomisait la masse de la conscience des croyants en 
autant de composants d'un tout unique, sans pour autant promouvoir leur dimension individuelle. 

« La renonciation etait une attitude reiigieuse pieuse qui predisposait I’effort de I’individu 
musulman a etablir un rapport personnel avec Dieu (...) La motivation principale du 
renoncement etait origineiiement la crainte de Dieu, ou I’anxiete profonde de son sort dans 
I’au-dela. Sa caracteristique dominante etait une severe aversion pour ie monde, accuse 
de separer de la piete divine et du saiut eternel. Un tei discredit du monde mena a 
I’adoption de principes caracteristiques tels que le celibat, ia solitude, le jeun excessif, le 
vegetarianisme, le denuement, le rejet de toute activite economique, I’indifference a 
I’opinion des autres, et meme la retraite dans les cimetieres a des fins ascetiques.y> 

[KARAMUSTAFA, 1994] 

Au 11® me siecle, la sufiyyah prit finalement I’ascendant sur la karamiyyah et la malamatiyyah au 
Khorasan : « De la premiere elle adopta /’institution de khanqah, de la seconde, elle adopta les 
traditions de Futuwwat » [KARAMUSTAFA, 1994], Mais aucune des deux ne survecut en tant 
qu’organisation formelle, si bien que la voie semblait desormais tracee pour un soufisme syncretique et 
confrerique dans cette region. 


2.4 Le qalendarisme 

On peut s’etonner que les annales rapportent et decrivent des Qalandars quelques temps-meme 
avant que I’ordre Qalandariyyah lui-meme ne soit constitue a Damas. A vrai dire, les temoignages et les 
poemes persans a leur endroit remontent au 12® me siecle [BALDICK, 1996], soit quelques decades avant 
meme I’avenementd'AS-SAWADJI. 

Dans sa monographie sur I’origine du qalandarisme, Christiane TORTEL explore les antecedents 
Chretiens, vediques et hindouistes de I’ascetisme, contemporains d’AS-SAWADJI, comme hypothetiques 
origines du mouvement. Des heresies chretiennes, elle ne retient guere plus que des influences 
superficielles, tandis que la culture gitane / indienne antique est recurrente dans sa recherche. 
L’etimologie du mot Qalandar est plus discutee : une theorie repandue le relie au langar (lieu, ancre), 
c'est-a-dire les fortins ribat, poste avances qu’occuppaient parfois ces errants. Une autre les correle 
plutot a la derision de leur condition : « kalan-tar » ( plus grand) [TORTEL, 2009], Mais peut-on reduire le 
qalandarisme a la continuation historique de la chevalerie islamique « ghazi » ? 

Les auteurs s’entendent plutot pour souligner son originalite d'anti-conformisme social et religieux. 
L’appellation synonyme de « rind », anterieure, est repandue en Iran des I’an 1000 AD [TORTEL, 2009], 
Ce mode de vie s’etait peu ou prou diffuse comme un mode de vie marginal des le 11® me siecle, dont 
I’origine historique est hautement speculative [KARAMUSTAFA, 1994], On cite frequemment Dhun 
Nunu’l AL-MISRI, Mansur HALLAJ et Baba TAHER « Hamadani» dit « Oryan » (« le nu », 1000-1055 
AD) comme les precurseurs de cette version islamique de la Qalandariyyah. Christiane TORTEL met 
meme en doute cette origine islamique et suggere qu'il ne fut peut etre qu'un mouvement pervers 
anterieur, tardivement islamise. Elle retrouve notamment les traits des Qalandars dans des groupes non- 
musulmans de la societe mamelouke, tels que les Kharafish, des pillards d’origine tsigane, « la racaille 
des grandes villes de I’epoque mameluke » qui « subsistent grace aux aumones (...) par les voies 
officielles et grace a la charite qu’ils reclament avec fracas dans les rues et dans les mosquees. » et qui 
« creusent les canaux, vident les latrines, capturent les chiens errants, torturent et executent les 
condamnes, et transportent les charognes et les cadavres lors des epidemies » et des Muwallahun. 



« une espece tres controversee de gueux « delirants » presumes soufis. » qui « se complaisent dans une 
salete repoussante avec des chiens pour compagnons de gite et qu’ils entrent dans des etats de 
possession spectaculaires qui les font passer pour des illumines. » [TORTEL, 2009], I’omnipresence des 
chiens constituent une ressemblance superficielle effectivement interessante (voir paragraphe 5 ). 

Ce decor pose les limites du concept meme de qalandar. Julian BALDICK a defini le qalendarisme 
comme « une tradition libertine dans ie mysticisme musulman, caracterisee par I’homosexualite, la 
consommation de vin et de cannabis », ce qui est a la fois reducteur et superficiel. Le flou sur 
I’appartenance a ce groupe informel s’est cedes epaissi, notamment a partir du 16® me siecle. On se 
heurte souvent aux appellations trompeuses de torlak , soufi, abdal, ghazi , ashik, majhdub, santon, 
heidari, jawalqi, derviche... Car « quelques confreries ont existe a i’interieur de la tradition qalanderi, 
mais il n’y a jamais eu de confrerie qalenderi unitaire» [BALDICK, 1996], Entre abus de langage, 
sources etrangeres et mythe embelli, il est difficile de dire qui y fut amalgame abusivement, qui s’en 
reclama et qui le fut finalement. De meme que les malamatis ont probablement emerge des milieux 
corporatistes des soukhs, Christiane TORTEL presume que les Qalandars ont d’abord essaime dans ce 
milieu d’errants pre-existants, et ce bien avant la qalandariyyah elle-meme. 


2.4.1 Enracinement dans les ordres contemporains 

Historiquement, I’ordre Qalandariyyah serait en fait, a I’origine, une resurgence conjointe de 
la religion khorramite [KADKANI, 2002] et du malamatisme [SYUHUD, 2008], II temoignait de leur 
caracteristique essentielle, decrite par SOHRAWARDI dans ((Avaref Al-Maaref » probablement 
suite a I’observation de ses contemporains, qu’a la difference du Qalandar « le malamati ne 
semble jamais suivre les pilliers de I islam (mais il le fait secretement) ...tandis que le Qalandar 
prefere profiter du monde sans aucune restrictions .», la principale nuance portant entre les 
ascetes reels, et « un comportement (NLDR: contemporain) de type materialiste et athee qui 
utilise le pouvoir operatif de I’ascetisme pour obtenir des pouvoirs » [TORTEL, 2009], On definit 
parfois le qalandarisme comme la voie populaire du Malamatisme - c'est-a-dire plutot celle 
d'Hamdunul AL-QASSAR ? par contraste avec une voie malamati plus elitiste [KARAMUSTAFA, 
2006], Un autre signe distinctif, plutot original en Islam, est I’adoption de modes de vie radicaux 
marquants le detachement. Cela se traduit par des comportements marginaux, tels que la vie 
recluse et la compagnie demonstrative des betes sauvages. Creee par Jamaledin AS SAWADJI (f 
Damiette, 1218), la qalandariyyah formalise le qalendarisme herite des khorramites. Toutefois, 
ces ordres entretiennent une relation complexe avec les ordres orthodoxes, que KARAMUSTAFA 
qualifie de « familiale ». Comme bien des ordres nouveaux, ils naissent de I’inaptitude ou 
d'antagonismes avec des ordres existants. Toutefois, les organisations, une fois formalisees, 
recherchent a nouveau une legitilite soufie historique (ex : lignage silsila). 

- L’ascese au coeur de la legitimation soufie : Parallelement, on ne peut non plus negliger la 
khalwat (retraite mystique) des khwajagans et des yasavi, comme une legitimation importante 
de I’ascese extreme d'AS-SAWADJI. La Yasaviyyah a d'ailleurs connu une periode de 
monachisme errant, contemporaine des debuts de la Qalandariyyah. Indeniablement empreint 
des corporations profanes environnantes, I’ordre naissant marque un tournant dans I’histoire des 
groupes heterodoxes. Pour la premiere fois dans I’lslam, un tel mouvement combine les traits 
originaux excessifs heterodoxes et de renoncement a une structure simili-confrerique. II impregne 
ensuite jusqu’a nos jours toutes les organisations decrites ci-apres. 

- Des debuts discutables : Ahmet KARAMUSTAFA a reuni un faisceau de theses acerbes sur la 
formalisation de I’ordre. De toute evidence, la constitution d'ordres « structures » imite le soufisme 
othodoxe et, ainsi, materialise localement la rupture duale entre I’islam des elites et un islam 
populaire et grassier, un islam des illettres. Enracine dans le khoramisme et le malamatisme, il se 
developpa, selon cet auteur, non pas comme leur avatar soufi ni comme leur resurgence, mais 
comme « Une dynamique sociale interne (...), I’une des pierres constitutives d’une societe 
islamique en construction ». Compte tenu de ses antecedents gnostiques, I’un des paradoxes du 
qalandarisme est la reconciliation de I’esprit malamati avec une certaine orthodoxie dogmatique 
soufie. Depuis Bayazid « BISTAMI », I’influence soufie tolere I’autorite divine, ecartant les dogmes 




gnostiques demiurges. L'anti-conformisme des qalandars conteste des lors I’ordre religieux etabli 
(ex : clerge, Shariah), mais non plus Dieu. 

A defaut de legitimite au sens initiatique habituel des soufis, ces ordres se reclamerent de 
lignages spirituels (silsila) souvent incomplets [TORTEL, 2009], Pour cela, ils invoquent 
opportunement le lignage purement spirituel, sans continuity historique entre maTtre et eleve : ce 
que les soufis ont surnomme une initiation de type « Uwaisiv , en reference a Uwais QARANI ( 
infra, paragr. 1.1.4). 


2.4.2 AS-SAWADJI ou I’obsession d'une « mort» a la vie seculiere 


Creee par Jamaledin «AS-SAWADJI» (f Damiette, 1218), la qalandariyyah formalise le 
qalendarisme herite des khorramites. La biographie d’AS-SAWADJI rapporte un certain nombre 
de details troublants. Natif de Saveh, « AS-SAWADJI » se rend a damas pour poursuivre sa 
formation religieuse KADKANI, 2002], Les annales hagiographiques se contredisent sur son 
interraction avec le sheikh soufi Osman-e-RUMI, sans qu'on sache finalement lequel futfinalement 
le maitre de I’autre. A Damas Jamaledin AS-SAWADJI fonde un genre de petite khanqah 
(monastere) avec Osman-e-« KOHI-FARSI» et Jalaledin-e-« DARGAZINI», un ermite qui 
I’impressionna enormement [KARAMUSTAFA, 1994], 

Des cette epoque, AS-SAWADJI aurait adopte le rasage des sourcils et de la barbe, ainsi 
que le port d'une robe de burre (jawlq ). AS SAWAJI vivait denude et rase dans une logique de 
renoncement meditatif extreme, voire morbide. II recherchait systematiquement la solitude 
ascetique dans la meditation sur des tombes, au point que la seule affluence de ses disciples 
perturbait sa propre regie de vie [KARAMUSTAFA, 1994], II s’affamait dans une seclusion ou le 
leitmotiv de la mort rappelait son renoncement radical. Apres avoir migre vers Damiette (Egypte), 
il y fonde sa plus importante communaute, parmi lesquels ses disciples les plus importants : son 
successeur a Damas: Mohammad-e- BALKHI, son successeur a Damiette: Abu Bakr -e- 
« ESFAHANI», ainsi que les enigmatiques Mohammad-e-KORD et Shams-e-KORD. Ces deux 
derniers, originaires de Kermanshah, etaient des Khorramites notoires, et I’hagiographie D’ « AS- 
SAWADJI » suggere meme que I’un d’entre eux n’etait autre que Shah KOSHIN, un mystique 
musicien du Lorestan, tres important dans la genese de la religion yarsan I Ahl-e-Haqq. (voir 
paragraphe 4). Abu Bakr NAKISARI fut aussi un representant important de I’ordre a Konya, et qui 
y fut un contemporain admiratif de Jalal-e-din RUMI [KADKANI, 2002], On peut en deduire que : 

- AS-SAWADJI s’appuie sur I’avatar chiite de la secte chevaleresque secrete khorramite , qui 
aurait survecu a la chute de Babak KHORRAMDIN. II est probable que I’egalitarisme de la societe 
fondee par AS-SAWADJI ressuscitait I’esprit egalitaire du neo-mazdakisme: le renoncement ( 
fakr , en persan : denuement a vocation spirituelle) etait un mode de vie de 1‘ordre. Du moins a son 
origine. A ce titre, il aurait attire des membres de la secte khorramite qui a leur tour I’influencerent 
de I’interieur. 

- - AS-SAWADJI vivait manifestement dans une optique morbide d'obsession de la mort, qui 
s’estompera ensuite quelque peu dans I’ordre. Historiquement, la Qalandariyyah imitera 
ces exces plutot comme des comportements a valeur symbolique. De loin en loin, la 
Kubrawiyyah / Mawlawiyyah reprendra a son compte cette notion de « mort a i’existence » 
de fagon explicite. On trouve aussi cette idee dans les fotowatnameh de leur contemporain 
Shahab-ad-DTn As-SOHRAWARDI: 





FIGURE 9 . Errant Baba Zanjir , ayant fait voeu d'enchainement perpetuel, a Mahim, India. 













« Que chaque frere etablisse au portail de la Mart (darvazeh ye marg) et 
meure mystiquement avant de mourir physiquement, de sorte que lorsque 
viendra I’heure de I’exitus, il ne mourra pas (...) Le prophete n’a-t-il pas dit: 
« Les amis de Dieu ne meurent pas; ils emigrent d’un monde a un autre 
(mindar ila dar ). En revanche, si le compagnon retombe dans les convoitises 
mondaines, lorsqu’il arrivera aux portes de la Mort, c’est en absent, en 
inconscient qu’il y arrivera sans protection contre I’assaut du demon de la 
crainte.» 


[SOHRAWARDI trad. CORBIN & SARRAF, 1973] 


- - La conception soufie de la futuwwat sera ensuite adoptee comme principe de vie. Parmi 
les debordements lies au laxisme malamati de I ordre, on rapporte notamment I’oisivete, la 
grivelerie, le racket, I’accusation de sodomie. 


2.4.3 La Qalandarivvah : modele et influence 

Du vivant de Jamaleddin AS-SAWADJI, I’ordre semble guere plus formalise que la khanqah de 
Damas et la zawiya de Damiette. Dans ces villes, ses disciples s’etablissent durablement et apres 
sa mort, les khanqah se consoliderent a la faveur des dons des fideles. De sa diffusion primitive 
en Iran, peu d'elements connus, done: les annales la signalent d'abord a Saveh, Shahr-e-Zur, 
Hamadan, puis Kerman [KARAMUSTAFA, 1994], On sait qu’elle s’etablit au 13 erne siecle en 
Inde, essentiellement sous I’obedience de Hasan AL-JAWALQI. On sait egalement que 
I’admission et I’initiation s’organise par 7 a 28 rites de passages, tous dictes par les manuels fakr 
nameh. Certains des qalandars, inites a la voie chishtiyyah - presumement en Afghanistan - 
suivirent Shah KHIZR RUMI (d.1350) en Inde, ou ils constituerent la Qalandariyyah- 
Chishtiyyah. Au 13® m ® siecle, le mouvement qalandar est marque par une vague massive de 
sedentarisation dans les khanqah, et notamment parmi les membres de la Qalandariyyah- 
Chishtiyyah. C’est sans doute sous la forme de sa branche Heidariyyah (voir ci dessous) que 
I’ordre devint tres influent ensuite en Iran et en Azerbaijan, notamment avec I avenement de Shah 
ESMAIL vers 1500 AD. En passe de lui prendre le pouvoir, deux qalandars influents seront 
elimines par ce Shah, qui s’appuiera desormais sur les Qizilbash. [OCAK, 1989] a recense les 
appellations de I’ordre dans le microcosme anatolien des turcomans du 13® m ® siecle : on parle de 
taifa-e ibahiyyah - pejoratif -, taifa-e zenadikah - pejoratif Cevlkiyyah («jawalqiyyah »), 
taifa-e abdalan («abdals »), et kalandar han («qalandars »).« En Anatolie, (...) le 
gouvernement seljoukide (...) les fait surveiller partout ou ils se rendent et les fait arreter pour les 
employer dan,s les champs, dans les vignobles et dans la construction des forteresses. » 
[BALDICK, 1996] 

Les qalandars regnerent finalement au 16® m ® siecle sur le Lorestan pendant 7 ans, en la 
personne de Shah QALANDAR [KADKANI, 2002], Selon [CORBIN, 1986], « Shah QALANDAR » 
etait en verite le nom de plume de rien moins que I’imam legitime du lignage ismaelien nizari 
d’Alamut au 16® m ® siecle: I’lmam Jalal ad-din Mostansir BILLAH II (d. 1480 AD). Base a Anjudan - 
que CORBIN situe entre Isfahan et Hamedan, ce qui, effectivement, le situe eventuellement au 
Lorestan -, celui-ci a en tout cas legue le « Pandiyat e Javanmardy » (exhortation a la chevalerie - 
spirituelle -), un ouvrage au nom evocateur de Futuwwat. 

Les branches Heydariyyah et Jawalkiyyah de la qalandariyyah ont essaime avec vigueur 
au Pakistan et en Inde, ou les qalandars furent tres influents a I’avenement des premiers 
souverains moghols. Mais cette migration, initiee vers le 13® me siecle, n’a peut etre pas qu’une 
raison proselyte... « C’est aussi a cette epoque que les invasions mogholes contraignent les 
Qalenderis a emigrer en Anatolie et en Inde. » [BALDICK, 1996], Elies y ont de nombreuses 
interractions avec la Chistiyyah. Longtemps pejorative, I’appellation « qalandar » est aujourd’hui 
en usage pour les adeptes dans ces memes pays, si bien, qu’elle s’etend abusivement en outre a 
de nombreux ascetes errants chishti, malangs, madaris, (Nous traitons ci-dessous des branches 




chishti de la Qalandariyyah a proprement parler. Les mouvements de lignage chisti impregnes de 
qalandarisme sont traites dans infra, 3® me partie). Comme mentionne plus haut, les qalandars 
represented, dans le microcosme des malamati, le paroxysme de I’hedonisme et de la 
sceleratesse, et souffrent d'un deficit repandu de consideration, au point que I’appellation fut meme 
longtemps tres pejorative aux oreilles des musulmans orthodoxes. La litterature iranienne associe 
leurs debordements lyriques aux performances panhegyriques publiques tamat , parfois tres 
extraverties. 


2.4.3.1 La branche Heidarrivvah (Khorasan oriental) 

Branche creee par Qotb od Din HEYDAR « AS-ZAVEHI» (d. circ 1200 AD) a Torbat- 
e-Heydariyyeh, sud Khorasan. L'appellation est tres confondante, car« Zaveh » (ancien nom 
de Torbat-e-Heidariyyeh) est consonnante avec « Saveh », la ville d’origine de son mentor 
AS-SAWIDJI. De surcroit la biographie d' «AS-ZAVEHI» n’est pas abondante. On sait 
simplement qu’il vivait reclu dans une caverne vers Zaveh, avec sa femme et ses enfants, et 
qu’il etait coutumier d’errer nu dans la nature, ou il vivait en autarcie. L’hagiographie de 
HEYDAR « AS-ZAVEHI» est en outre remplie de jeun ou de miracles de mortifications. 
Certaines annales lui pretent un passe de soufi, eventuellement dans le giron de son 
contemporain Ahmed YASAVI (d. 1166), fondateur emerite de la Yasaviyyah, un ordre 
heterodoxe significatif au Turkestan [KARAMUSTAFA, 2006], II aurait, en outre, fonde son 
ordre par antagonisme avec le sheikh soufi contemporain Luqman-e-PARANDAH 
[KARAMUSTAFA, 1994], D’autres lui pretent des accointances avec des contemporains de 
la Chishtiyyah au Khorasan. Les deux apports averes a I’ordre heidariyyah sont: 

- Le hashish, qu’il « decouvrit» dans le desert et dont il introduit personnellement 
I’usage dans I’ordre. 

- Le port des anneaux aux pieds, aux mains et aux oreilles, voire a I’ uretre comme 
des signes d'asservissement a Allah. Cet aspect est cite par [KADKANI, 
2002] ;[TRIMINGHAM, 1971]. Certaines hagiographies pretendent meme qu’AS- 
ZAVEHI les forgeait de ses mains 

La Heidariyyah s’etablit a Damas des 1257 AD. En Iran, elle rayonne depuis Zaveh / 
Torbat-e-heydariyyeh et on signale certains d’entre eux a Tabriz vers 1400 AD a la suite d'un 
leader local homonyme Qotb od Din HEYDAR « TUNI». Elle sera longtemps I’ordre 
qalandar le plus visible au Levant et en Iran. Au 13 erne siecle, une branche de Damas s’y 
faisait remarquer par ses couvre-chefs a grelots. 

Vers 1600 AD, la Heidariyyah est lourdement critiquee a Kerman par la 
Nimatullahiyyah, qui y developpe ses pratiques en reaction a I’oisivete des Heidaris et a 
leur consommation de hashish. « En Iran, apres la conversion du pays au chiisme au debut 
du XVI eme siecle, les Haydaris se perpetuent sous I’empire Sefevide (1502-1722 AD),. 
Certains quartiers des grandes villes leur sont assignes, tandis que d’autres sont asignes 
aux soufis de la confrerie Nimatullahi. Chaque annee, Haydaris et Nimatullahi s’affrontent 
dans des « batailles » rituelles, jeux traditionnels qui font plusieurs blesses. » [BALDICK, 
1996], Dans I’empire ottoman, nombre d’entre eux declament la poesie du poete hurufi 
ASTARABADI «Nasimi» [KARAMUSTAFA, 1994], ce qui presume de leur interet pour 
I’esoterisme hurufi. A cette epoque, on peut s’interroger sur la proximite des heidaris avec 
les Abdals en Iran et en Turquie. En effet, les deux ordres partagent des lors des 
caracteristiques apparentes des Abdals tels que I’hurufisme et les accessoires aux effigies 
ophites (=serpents). Certains des heidaris s’y confondent eventuellement avec la 
corporation homonyme des forgerons itinerants [TORTEL, 2009], peut etre du fait de leurs 
nombreux accessoires metalliques (chaines, etc...). Vers le 18® me siecle, I’ordre amorce son 
eclipse en Iran a la faveur des Khaksars, un groupe ne de la synthese de la Heidariyyah et, 
presumement de la Jalaliyyah. Une autre branche, portant des bonnets coniques tartir ou 
tartur, y survecu neanmoins sous le vocable de « Lut Haydari» jusqu'au 19® me siecle, 
epoque a laquelle elle federait encore des montreurs d’ours itinerants [TORTEL, 2009], 




24.3.2 La branche Jawalkiyyah (Inde) 


Line branche creee par I’iranien Hasan AL-JAWALKI en Egypte [SYUHUD, 2008], Celui ci 
tirait son nom du jawlaq ( persan: gawl-aq : petit sac), le vetement preconise par AS- 
SAWADJI. L'ordre se repand en Syrie vers 1300 AD et enfin en Inde vers 1400 AD. Les 
khanqah ne survivront pas au Levant et en Egypte, mais fusionneront ensuite localement 
apres I essor de la Mawlawiyyah (derviches tourneurs) et des ordres sunnites (branches 
khalwathi des Ottomans, branches shaddhili et sadiyyah...). TORTEL prete aux Jawalki 
d'avoir adopte les predicats obscurantiste de I’hurufisme (lire paragraphe 1). En Inde , elle 
se confond toujours avec la Qalandariyyah, sans structure tres formelle: en une 
communaute d ascetes ‘Baba(s)’ errants, en fait de diverses obediences soufies: chishti, 
malangs, et meme rifai. 


24.3.3 La branche Chishtiyyah- Qalendariyyah (Dehli) 

Implantee en Inde, cette voie reunissait a I’origine d'authentiques Qalandars 
tardivement fores a la voie Chishtiyyah par leur fondateur Shah KHIZR RUMI (d.1350 
AD).Apres sa rencontre avec le maitre chishti Qotbodin Bakhtiyar KAKI (d.1235) a Dehli 
[SYUHUD, 2008], Shah KHIZR RUMI aurait fonde cette branche syncretique d'errants 
[SUBHAN, 1958], Celle-ci demeure encore aujourd’hui tres visible, notamment dans les 
principaux urs de la Chishtiyyah. 

John SUBHAN suggere qu’il existe une version “Chishtiyyah Qalandariyyah" rattachee 
spirituellement a la Chishtiyyah, et une “Qalandariyyah Chishtiyyah” plutot rattachee a la 
Qalandariyyah. II semble que la Voie de Shah KHIZR RUMI (d.1350 AD) soit en fait la 
Qalandariyyah-Chishtiyyah [SYUHUD, 2008], D'eminents Qalandars indiens, tels que 
sheikh Sharafuddin Bu Ali Qalandar "PANIPATTI" (d.1324 AD), se reclamerent alors de son 
lignage. Ce dernier a notamment promu le nazar il’al-murd (contemplation de I'imberbe) et 
serait, selon I'auteur Sayid Muraza (Murteza?) "MURSHIDABADI" (1590-1662 AD), a 
I'origine de I'acculturation formalisee des techniques de yoga dans le qalandarisme, dite 
"yoga Qalandar 1 '. [SYUHUD, 2008] signale un mouvement dissimilation spontannee des 
Qalandars a la Chishtiyyah a cette epoque 


2.4.3.4 Qalandariyyah Chishtivvah-Shargivvah : un avatar chishti (Panipat, Dehli) 

TORTEL presente cette branche comme une qalandariyyah authentique, rattachee a la 
Chishtiyyah a grands renforts de silsila. Malgre de nombreux pretendus mais 
anachroniques lignages spirituels prestigieux (Shah NEMATULLAHI VALI, Chishti 
prestigieux...), cet ordre serait en fait ne “spontanement” de I’ascete Sharaf Al Din Bu’Ali 
QALANDAR “Panipati” (d.1324) [TORTEL, 2009] et la ville de Panipat est jusqu’a aujourd’hui 
leur principal lieu de pelerinage annuel [KARAMUSTAFA, 1994], 

2.4.3.5 Qalandariyyah Chishtiyyah-Sabirivvah : la tentation du yoga (Panipat, Dehli) 

Cet ordre a ete fonde a Herat vers 1250 AD par Ali Ahmad Alauddin AS-SABIR. Cette 
branche de la Faridiyyah a ete diffusee a Panipat - region de Dehli - par le qalandar Ala Al- 
Din Ali Ahmad SABIR “Panipati”, - et neveu du prestigieux saint chishti Farid al-Din 
SHAKRGANJ - dont elle prit le nom (“ sabiriyyah ”). II semble qu l’ordre est a present plus 
influence par les chishtis et les yogis que par I’ideal qalandar. 

24.3.6 La Qalendarivvah-Suhrawardivvah-“Murtazawi” (Uttar Pardesh) 

Cet ordre tres localise, ne depasse pretenduement pas les limites geographiques de 
I’Uttar Pradesh (Inde), selon [SYUHUD, 2008], Cet auteur affirme qu’il a ete fonde 




tardivement par Saiyyid Raju QATAL, qui, a son tour, convertit d'authentiques Qalandars a 
la Suhrawardiyyah. Or on sait que Raju QATAL fut en fait le frere et successeur de Jalal 
ad Din JAHAN GASHT, le fameux saint sohrawardi fondateur dela Jalaliyyah- 
makkhdumiyyah (lire 3eme partie du present article). Cette appellation par [SYUHUD, 
2008] pourrait done en fait designer la principale branche des Jalalis dans le jargon des 
seyyeds bukhariotes. 

2.4.3.6.1 La Rasuliyyah 

Cette sous-branche de la “Murtazavi" tres localisee, ne depasse pas environs 
geographiques de Alwar, Uttar Pradesh (Inde). II a ete fonde par Saiyyid Shah 
ABDUR-RASUL. [SYUHUD,2008], 


2.4.3.7 La Nacishbandiwah- Qalendarivvah : un revival malamati tardif a Istambul 

Le modele ascetique «Qalandar» s’imposa dans une frange de I’ordre soufi 
Naqshbandiyyah en Ouzbekistan, puis en Inde, presumement a partir du 14® me siecle. II s’ 
y impose comme un modele qui se cumule au dogme soufi de I’ordre. Lire son histoire dans 
la section Nagshbandivvah (voir infra, 3 6me partie). 


Au 15® me siecle, ces ascetes essaiment de fagon prolifique dans le reste du « monde indien » : 
Pakistan et Nord de I’lnde. La chevalerie s’est certes etiolee partout a la faveur des comportements 
sociaux ou « fakiristes» specifiques - les inventorier dans infra, 2® me partie -: nul doute que I’ideal 
qalandar sy demarque des lors completement de la simple chevalerie islamique ( ghazi ). L’emergence 
en Iran de la Nimatullahiyyah au 16® me siecle esquisse une variante intellectuelle, sedentarisee et 
respectable du qalandarisme. Bien que cet ordre s’en denie, il constitue une sorte de reforme du 
qalandarisme, qui plus tard le cantonnera a une image d'Epinal du soufisme persan. Le terreau 
historique de la Nimatullahiyyah, constitue d’artisans et de paysans, gagnera bientot les notables de 
province, a la faveur d'une conversion - I’ordre sunnite devint duodecimal -. 

Jusqu'a recemment, I’isolement historique de I’lran a preserve ces heterodoxies des grandes 
tendances soufies du monde arabe, telles que la reforme moderne des ordres (18e me -19® me siecle) ou le 
salafisme. En fait, I’ascetisme iranien acheve un declin majeur au 19® me siecle, epoque a laquelle il 
resiste mal au mercantilisme et au denigrement de I’insurrection bab’i. En Iran, nombre de Qalandars 
seront ensuite assimiles aux Khaksars, peut etre a la faveur d'un rapprochement avec la jalaliyyah au 
18eme siecle? Leur visibilite s’erode rapidement a partir de 1850 AD, tant de par la precarite de leur 
mode de vie errante dans I’economie Qajar, que par leur decheance apres s’etre compromis dans le 
soulevement de I’heresie shaykiste / babiste (1844-1850 AD). 
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3. Le Yazdanisme : les religions heterodoxes 


Avec le Yazdanisme, I’heterodoxie prend tout son sens dogmatique, car ces groupes, par essence, 
se sont constitues par differentiation des dogmes environnants qui les opprimaient. Toutefois, le 
Yazdanisme n’a pas de coherence propre en tant que religion, si ce n’est pour categoriser les trois 
groupes religieux ci-dessous, et leur tendance commune a I’exageration islamique ( ghuluw ). A I’usage, 
la ghuluwe st la tendance heretique frequente a venerer les membres de la famille de MUHAMMAD ( Ahl 
al Bayt) a I’exces, parfois jusqu’a la divinisation. Cet exces est omnipresent dans les groupes que nous 
avons cite precedemment ( qalandars, khaksars, malamati). II se concretisa frequemment par la 
formation de groupes heretiques caracteristiques de cette exageration : les ghullat. Nombre d’entre les 
ghullat du Yazdanisme resurgent de la fusion syncretique de la religion des clans turkmenes avec ceux 
d'Anatolie, d’Azerbaidjan et du Gilan: 

« The turkmen tribes that had started entering the region in the tenth century were 
outwardly orthodox sunni isiamic mystics imbued with a strong ghazi (religious warrior) 
spirit, but in fact their religious beliefs were quite heterodox, and contained elements from 
shiite Islam, central asian shamanism, and Christianity. They seem to have mixed freely 
with the rural population of Anatolia, which at first was still largely Christian, but quickly 
converted to these folk varieties of Islam. Several authors suggest that various Christian 
elements found their way into the religious practices of the newly emergeing groups, and 
that these elements may have derived from heterodox Christian sects like the Paulicians 
living in the mountainous parts of eastern Anatolia, rather than from the orthodox byzantine 
church which at that time still continued the stae religion in that area. (...) Many of these 
practices of presumately Christian origin can still be found today among the Alevis, the 
Shabak, and the kakai » 

[LEEZENBERG, 200x] 

Dans I’histoire des Qizilbash, on rappelle opportunement que les dedes turkmenes etaient 
d’obediance chiite. Mais comment cette tendance, si peu formelle encore, les avait elle atteint au 
turkmenistan ou en anatolie, avant meme quelque avenement d'un souverain duodecimain nulle part? il 
le furent sans doute davantage de par I’imamisme rampant (Khorasan, Gilan) a I’epoque abasside, que 
par le royaume chiite zaidite du Tabarestan (864-971 AD) - quant bien meme il ne fut pas duodecimain. - 
Celui-ci s’etendait de I’actuel Mazandaran a Rey et a Semnan, au Sud, et marqua durablement la region. 

A I’instar des dedes, « Les » Yazdanisme(s) realisent le syncretisme d’heritages historiques 
khorramites et khwajagan et accordent aux icones islamiques suivantes divers degres d'importance : 

- Le Prophete MUHAMMAD, I'lmam ALI 

- Le prophete AL- KHIZR, les saints et les prophetes. 

- Les anges et parmi eux: « les sept (archanges) » ( Haft ban : parmi lesquels Jibril, Raphael et 
Michael). Noter que cet ensemble varie par son importance, sa composition et par sa 
cosmogonie, selon qu’on les venere chez les Yezidis, les Alevis , et les yarsans - dits « ahl 

ehaqq »-. 

- Les quarante ( Tcheheltan ) sont presumement un cercle mythique d’esprits d’origines 
diverses, parfois nommes les quarante djinns. Leur mythe et leurs noms remontent a un islam 
turcique primitif, et il est egalement important dans la religion alevie [DURING, 2005], On leur 
prete entre autres faits les legendes qui legtiment le haschish dans les ordres indiens. Un 
amalgame est possible avec la notion islamique d’Abdal, qui designe quarante saints caches 
majeurs aux pouvoirs surnaturels. Dans le monde indien, ils sont« des mendiants qui chantent 
et qui dansent » [TORTEL, 2009], 

Ces groupes varient par importance et par composition au sein de chacune des religions yazdani. De 
par leur structure clanique, ces trois groupes religieux ont connu historiquement un enclavement flagrant 
dans leur region d’origine respective, tandis qu'a present cette tendance s’estompe a la faveur de I’exode 
rurale. La diffusion de I’Alevisme / Bektashisme anatolien a la quasi-totalite de I’empire ottoman en est 
1’evolution la plus flagrante. 




Yarsans et Alevis ont en commun le rituel Djem, similaire en apparence seulement. Dans les deux 
communautes, le repertoire chante extatique s’accompagne d'un luth a long manche ( saz / baglama 
chez les Alevis, tanbur pour les Yarsans) Noter que la predominance historique du luth Tanbur dans 
ces rituels de Djem fait echo aux Fatian / Fityan de la corporation des luthistes, dite « Tanbur 
nawazan » , signalee a Bagdad au 9® me siecle. 


3.1 L’Alevisme: un syncretisme majeur (Anatolie) 

L’Alevisme est une religion chiite originale, connue pour cumuler la trinite Allah-MUHAMMAD- 
imam ALI avec les croyances pai'ennes anatoliennes, la figure de I’imam ALI etant tout a fait centrale 
dans cette religion. II est probable qu’elle est le reliquat d’une forme anterieure admise du chiisme 
duodecimal. En Anatolie, il s’est nourri de comportements heterodoxes herites du paulicianisme et du 
chamanisme turkmene. Le pattern alevi fondateur fut en realite celui des dede(s), ou des baba(s), des 
ermites heterodoxes presentant precisemment ce syncretisme, et ce, vraissemblablement avant les 
leaders alevis fondateurs du 13® me siecle. Ce dede originel est il un ermite original? Est-il un avatar 
turkmene du qaiandarl Les nombreux reliquats de religion turkmene ( chamanisme, talismanologie, 
usage du haschish et des ramures de cerf) suggerent plutot qu’ils descendaient des chamanes turciques 
dits « Kam-ozan ». Les annales supposent que ces spirites, une fois islamises, convertirent I’Anatolie.. 
Par soucis de clarte, nous avons considere de fagon distincte I’histoire anatolienne ulterieure des 
turkmenes-Q/z/Vibas/) dans le paragraphe 4. 

Les Alevis reconnaissent ensuite I’imam REZA et le maitre turkmene Ahmad YASAVI comme les 
piliers fondateurs de leur groupe formel, tous deux venus du Khorasan. Le pantheon alevi inclut la 
veneration de I’imam HOSEIN et d'AL- KHIZR. En outre, les Quarante ( Chehel tan), cedes relegues au 
rang de saints mythiques « secondaires », sont presents dans I’hagiographie alevie, laquelle leur prete 
de legitimer le vin comme une boisson rituelle, mais egalement I’origine des premiers errants proto- 
alevi: ces memes Babas puis les Abdals. Les communautes religieuses lai'ques alevies d’Anatolie 
s’organisent plutot en clans traditionnels, herites de la societe turkmene: les “Ocak” [YAMAN & 
ERDEMIR, 2006],Pour aborder specifiquement leur structuration en ordre soufis chiites a I’epoque 
safavide, se reporter au paragraphe 4.1 sur les qizilbash. Etonnamment, a I’instar du Yezidisme ou de 
la Qalandariyyah, les ordres heterodoxes alevis sont eux aussi inspires d’ordres soufis sunnites irakiens 
et de soulevements egalitaires en Anatolie au 13eme siecle [KARAMUSTAFA, 2006], 

[OCAK, 1989] a etudie en details cette periode formative et nous nous efforcons plus bas de 
restituer sa version des faits. Dans sa monographie sur la revolte de Baba Rasul, OCAK a prealablement 
denombree ces fameuse populations turkmenes d’Anatolie »: ils distinguent une premiere vage de 
populations khorezmiennes et karchitay de la region de Fergana, qui fuyaient le conflit entre leur ethnies 
respectives au debut du 13 6me siecle. Vinrent ensuite en Anatolie des nomades Oguz a la chute de 
I’empire sejloukide (13® me siecle). Enfin, II y eut de nombreux nomades Oguz et Karluk , fuyant la 
Transoxiane des I’approche de Gengis KHAN. Etonnament, ce sont des groupes turcomans (turciques) 
non iranises. Ils amenerent avec eux des superstitions chamaniques persistantes, melees a des 
rudiments de yesevisme / kubrawisme. [OCAK, 1989] recense parmi eux des Yesevis, des Heidaris et 
des Qalandars. II pretend qu’ils etablirent des le 13 erne siecle des zawiyya a Konya, Tokat, Amasya, et 
Kayseri (Anatolie) et que celles ci y prospererent des alors. 

A I'instar de la Safaviyyah, quelques anneesplus tard , le dogme des groupes heterodoxes alevis 
fut prealablement ravive par de ces communautes turkmenes « pre-alevies » du Khorasan, lesquelles ont 
egalement essaimees au Sud de la mer Caspienne (lire plus bas I’histoire de la safaviyyah ). Cette 
influence est aussi tracee par I’acculturation des Bektashis d’en Anatolie par les us respectifs des 
Qizilbash et des Ahkis - guildes anciennes de commercants tres similaires aux Fitiyan -. Nous 
expliquons egalement ci-dessous comment, apres Chaldiran, I’assimilation forcee des Qizilbash aux 
Bektashis d’Anatolie y a probablement impose leurs croyances chiites. Respectivemnent, akhis et 
revoltes turcomans dissimules se retrouvent dans I’ordre bektashi et y initient un modele heterodoxe plus 
marque que celui d’Hajji BEKTASH VALI. Mais prenons d’abord cette histoire dans I’ordre 
chronologique: 




3.1.1 La Vefaiyyah (Irak) et le soulevement des Babas ( Anatolie). La vefaiyyah est un ordre de 
derviches errants fonde par le seyyed kurdophone Abu VEFAI “BAGDADI” TADJ AL-ARIFIN (d. 
1101? 1105? 1107?AD, Bagdad), vraissemblablement par mimetisme avec les Qalandars - noter 
qu’ a cette epoque, ces derniers ne sont pas encore structures en qalandariyyah -. L’ordre est 
aussi appele parfois Chunbukiyyah-Vefaiyyah, d’apres sheikh CFIUNBUK, le maitre d’Abu VEFAI 
“BAGDADI” TADJ AL-ARIFIN « A ce qu’on sache, I’ordre n’est alors pas alevi mais plus 
probablement sunnite. “VEFAI” (ar. fidelite, implication) signifie vraissemblablement le “fidele”. 

3.1.1.1 Dede GARRQIN ,Baba ILIYAS et la babaivvah 

L'un des disciples d’ Abu VEFAI “BAGDADI” TADJ AL-ARIFIN, initie a la voie 
Vefaiyyah au sud-est de I’Anatolie, aux confins de la Syrie, fut I’enigmatique DEDE 
GHARRQIN. Mai connue, la Vefaiyyah a alors engendre la Babaivvah, une branche 
heretique fondee en Anatolie centrale par le sheikh turkmene Baba ILYAS (d. 1240 AD) 
[KARAMUSTAFA, 1993], un eleve de DEDE GFIARRQIN. Celui-ci, pretenduement venu du 
Khorasan, se proclama ensuite le Messie, le Prophete ( “Baba rasuf ’) et souleva ses 
adeptes paysans face aux Seljoukides jusqu'apres leur ecrasement. 

“ baba syncretiste, qui prechait aux turcomans des idees et des croyances a 
substrats chamaniques sous un vernis isiannique a tendances chiites 
extremistes.” 


[OCAK cite par DRESSLER 2002], 

De 1240 a 1250 AD, ce soulevement a alors contamine la region de Sivas, puis 
I’Anatolie orientale. Mate, il erigea neanmoins une caste de sheikhs- babas alevis - ou dede 
- qui perpetuaient I’autorite chamanique et rituelle dans ces clans d'origine turkmene. Baba 
ILIYAS avait notamment convaincu ses adeptes de son immortalite, ce qui prolongea 
forcement sa veneration outre-tombe. 

3.1.1.3 Sari SALTIK (Roumelie): un baba iihadiste ascetique 

Selon [OCAK, 1989], Sari SALTIK (d.1298 AD), parfois dit « Muhammad BUKHARI », 
etait un baba turcoman (turkmen ? turcique?) du 13® me siecle. Sa filiation spirituelle est 
disputee: les Bektashis pretendent qu’il fut un disciple d’Hakjji BEKTASH, mais, 
historiquement, ce fait plausible n’est pas etabli de facon solide. A I’instar des babas de son 
epoque, on presume que le dogme heterodoxe de cet ascete extreme comportait encore 
nombre de superstitions turkmenes. 

Le roi byzantin Michel VII envoya son groupe de nomades turcomans itinerants d' 
I’Anatolie pour les marches du Nord de la Roumelie - OCAK pense que le terme designait 
alors tous les Balkans -, dans la region cohere de la Dobruja ( actuelle cote romano-bulgare 
de la mer Noire). A vrai dire, les annales rapportent que, menes par cet ascete demonstrate 
a failure squelettique, ils y menerent I’islamisation de maniere tres violente au nom d'un 
pretendu jihad, brutalisant les populations non musulmanes. Les populations chretiennes de 
ces regions lui voueraient actuellement une certaine veneration, en assimilant sa legende 
locale a celle de Saint Nicolas. Apres une campagne significative en Crimee a partir de 1265 
AD, il retourna en Dobruja vers 1280. Apres sa mort, de nombreuses tombes lui sont 
attribuees, parexemple a Baba Daj (Dobruja) ou a Iznik (Turquie). 


3.1.1.2 Barak BABA et la barakivvah (Anatolie, Azerbaijan): les « chiens » d’Allah 

L'ordre heterodoxe de la Barakiyyah a ete fondee a la suite du deces de Barak BABA 
(d.1308 AD), un disciple anatolien du saint combattant Sari SALTIK [KARAMUSTAFA, 
1994], De son vivant ses quelques derviches s’inscrivent clairement dans la lignee de la 
croisade heterodoxe du charismatique Sari SALTIK. SALTIK et Barak BABA sont 
generalement tous deux considers comme des disciples d’Hajji BEKTASH dans les 



hagiographies anatoliennes, mais ce fait est discute: cette reconnaissance chez les 
Bektashis pourrait etre anterieure a leur carriere respective de Baba. 

Barak BABA etait originaire de Tokat, en Anatolie centrale. II doit son surnom de 
« Barak » (litt. Le chien ) a Sari SALTIK, qu 11 a probablement rencontre a en Crimee , par 
exemple a I epoque du sejour de Sari SALTIK dans la region, vers 1265 AD. Cette rencontre 
en Crimee justifierait son autre surnom, « Barak al-Kirimi ». Enigmatique predicates, il etait 
connu pour etre un danseur et un chanteur. Ses predications enigmatiques ont ete 
compilees de son vivant par Qutb AL-ALAVI comme un recueil esoterique obscur mais 
significatif. Cette hagiographie rapporte entre autre son aptitude a maitriser les betes 
sauvages. [OCAK, 1989] rapporte par exemple qu’il chevaucha le tigre affronte a la Cour 
ilkhanide, puis qu’ il affronta une autruche sauvage a la Cour de Damas. Cette reputation et 
celle de son accoutrement d'errants font precede dans ces lieux, notamment parmi les 
badauds de Damas. II visita I’lran, puis la Syrie, accompagne de ses disciples errants et 
mourrut au cours d'un voyage dans le Gilan. A sa mort, le souverain moghol 
KHODAHBANDEH, contemporain et admirateur du saint, financa I’erection d'une khanqah 
autour de la tombe de Barak BABA a Khodahbandeh / Soltaniyeh (Zanjan, Azerbaijan 
oriental iranien), et, selon [OCAK, 1989], y financa I’entretien annuel d’une petite 
communaute de derviches. Ce bourg azeri est notoirement connu pour le sanctuaire 
immense que ce souverain y fit aussi eriger, alors qu'il avait le projet d'y heberger les 
reliques de I’imam HOSSEIN. On rapporte que I’ordre des derviches « Barakiyyah », 
considere comme un surgeon du qalendarisme, a survecu au moins jusqu’en 1316 AD 
[KARAMUSTAFA, 1994], puis semble s’y etre eteint sans laisser aucun vestige. 
KARAMUSTAFA evoque notamment une filiation spirituelle de type silsila, mais guere plus 
lointaine que le fameux poete anatolien alevi Yunus EMRE (d. 1321 AD), son contemporain, 
initie a la voie par le moins connu Tapduq EMRE. 


3.1.2 Les Abdals-e-Rum : cette appellation enigmatique a designe un groupe particulierement 
heterodoxe au Moyen Age, tenu a present pour une forme primitive du bektashisme [DRESSLER 
2002], Le nom d'«Aibda/» est trompeur, car il designe habituellement les Quarante saints 
mythiques de I'lslam primitif (lire 4.3). TORTEL a reuni nombre de temoignages contradictoires sur 
les groupuscules homonymes observes avant fan 1300 AD en Afghanistan, au Liban et en Asie 
Mineure, qui souleve clairement I’hypothese d'ermites d’origine centre-asiatique. A cette ere, 
MELIKOFF les definit comme « une forme turque des Kalenders iraniens » bientot amenee a 
fusionner avec des groupes alevis. [OCAK , 1989] souligne que I’appellation « abdah eut d'abord 
cours parmi les Heidaris et les Qalandaris d'Anatolie, lesquels, nous I’avons vu, etaient 
frequemment d’origine turcomane. Les Abdals-e-Rum se multiplient au 12® me puis au 13® me 
siecle derriere le kurdophone Seyyed Ebu VEFAI “BAGDADI” TADJ AL-ARIFIN, fondateur de la 
Vefaiyyah. 

A la fin du 14® me siecle, le mouvement connait un elan esoterique a la suite du sheikh abdal 
ABDAL MUSA, le fils pretendu d'un oncle d’HAJJI BEKTASH. HAJJI BEKTASH aurait predit: « A 
Genceli, je souhaite renaitre commeune jeune lune, je souhaite que mon nom soit ABDAL MUSA. 
Que ceux qui veulent me trouver aillent a sa rencontre. Quand HAJJI BEKTACH mourra, ABDAL 
MUSA vivra » [geste d'ABDAL MUSA, rapportee par PINGUET, 2009], On comprend combien 
cette legende legitime cet abdal dans ce qui est devenu depuis le lignage des Jelebi. Dans la 2 feme 
partie du present article , nous rapportons la conversion legendaire de KAYGUSUZ ABDAL, 
disciple significatif d'ABDAL MUSA. KAYGUSUZ ABDAL se fait ensuite connaitre par ses ecrits 
cosmologiques, au sujet desquels KARAMUSTAFA souligne la dualite entre individu (microcosme) 
et cosmos (supra-entite). Par ailleurs, par son hagiographie, on sait de lui qu’il, pratiquait le rasage 
Tchahr zarb et consommait du hashisch. Son contemporain Sultan SUCA (SHUJA), un leader 
Abdal, avait un mode de vie similaire et cotoya TAMERLAN, Haji BAYRAM - fondateur de la 
branche bayramiyyah de la bektashiyyah- et Fazl’ollah « ASTARABADI » dit « Nasimh > (d. 1394 
AD) - fondateur de I’hurufisme-. Le sheikh Othman BABA (1378-1478 AD), venu du Khorasan, a 
ensuite federes les Abdals en un ordre original de renongants en Asie Mineure et dans les 
Balkans seulement vers 1400 AD, ce qui en fait des contemporains du bogolinisme chretien. 
Othman BABA officia ensuite dans les Balkans et dans I’actuelle Bulgarie, oil il fonda sa khanqah 





a Uzuncaova, aux alentours d'Hascovo. II fut notoirement tres influent sur le sultan ottoman 
MEHMET II (1451-1481 AD). 

Par sa forte personnalite, Othman BABA rejetait ses contemporains soufis. II imposa des 
dogmes particulierement heterodoxes, oil il s’identifiait tantot a MOHAMMED, a MOISE, a JESUS 
CHRIST, a ADAM et meme parfois a Dieu lui-meme. Cette these n’est pas sans rappeller le 
lignage spirituel, type silsila, primitif des sectes ophites d’Asie Mineure ou encore celle des fati 
an / javanmardan: ADAM, SETH, NOE, SHAM, ABRAHAM... [MAHJUB, 1993], A I’instar de 
nombre de groupes gnostiques et ophites, les Abdals assoient la symbolique et le lignage {silsila) 
preislamique mystique d'ADAM dans I’lslam. Ainsi, il etablit un dogme sur une notion toute 
personnel^ de saintete, qu'on pourrait qualifier de « beh shariah » quand on se refere aux ordres 
similaires. Se reclamant de la lignee de I’imam ALI et d’ADAM, Othman BABA et ses disciples 
rejetaient toute forme de vie materielle. Les references au 12 imams sont tres frequentes dans la 
litterature des poetes Abdals turcs du 16® me siecle. 

Pour ce qui est de leurs comportements : les Abdals, de tous temps, se rasaient la barbe et 
les sourcils. Par mimetisme avec ADAM, le symbole du serpent enroule autour d'un baton est 
omnipresent dans leur iconographie [ATASOY, 2005]: ils se tatouaient un serpent sur I’epaule - 
a I’instar des ophites d’Asie Mineure [parag. 1.1], qui se tattouaient parfois un serpent sur le front 
- et le nom de I’lmam AU sur la poitrine [TORTEL, 2009, citant WAHIDI] et ont probablement 
introduit les batons de marche torsades qu’on observait encore au debut du siecle parmi les 
errants khaksars d'lran. A I’instar d'ADAM, beaucoup allaient nus, parfois en groupe et recouraient 
aux feuilles de vigne. Au meme titre, ils toleraient la consommation du hashish. Bon nombre 
d’entre eux etaient habilles comme des qalandars errants [KARAMUSTAFA, 1994], exhibant 
d’encombrants accessoires tels que des comes de boeufs, d'imposantes cuilleres, une lampe, une 
pique a la tete de serpent, ou encore la hache teber, surnommee teber « Abu Moslem 
Khorasan(i) » dans certains temoignages. 

De nombreuses khanqah des Abdals sont rapportees a la renaissance en Anatolie, en Asie 
Mineure, mais egalement a Samarra et Kerbala (Irak) [KARAMUSTAFA, 1994], Au 16® me siecle, 
leur khanqah d’Anatolie, fondee par Seydi GAZI, etait encore particulierement connue et denigree 
pour ses exces [Evleviya JELEBI rapporte par KARAMUSTAFA 1994], Si on sait qu’ils auraient 
fusionne ensuite avec les Bektashis, la datation en est contradictoire: des le Velayatnameh d’Haci 
BEKTAS, on peut lire qu'Ahmed YASAVI nomme ce dernier « chef des Abdals de Rum » 
[Velayatnameh cite par MELIKOFF, 200x]., bien qu’on n’assistat finalement a l’« annexion » 
spontanee des khanqah abdals par les bektashis qu'au 17® me siecle au plus tot [MELIKOFF, 
200x] ! Mecaniquement, la khanqah de Seydi GAZI et ses voisines anatoliennes (Yazidere, 
Aslanbey), mais aussi leurs homologues en Bulgarie, s’ouvrirent progressivement aux bektashis, 
qui les remplacerent ensuite tout a fait. Pir Sultan ABDAL, le plus prestigieux auteur -ashiq abdal, 
encore chante de nos jours parmi les bektashis-alevis, aurait ete de souche qizilbash ( 
[DRESSLER, 2002] lire paragraphe 4.1). Le patronyme d' « Aptal» a survecu jusqu'au debut du 
20® me siecle parmi les groupes de gitans du Nord de la Syrie et celui d’ « Abdal » parmi les 
musiciens errants au Penjab [TORTEL, 2009], 

3.1.3 Le soulevement eqalitariste de Sheikh BEDREDDIN : le sheikh BEDREDDIN (1358-1420 
AD), issu d'un milieu eduque mystique, federa les elans millenaristes de son epoque troublee 
contre I’empire ottoman. II prechait notamment de s’affranchir de I’impot imperial et de partager les 
terres et les biens a outrance. DRESSLER souligne que son mouvement etait largement enracine 
dans la chevalerie islamique ( ghazi ), et ce, sans qu on explicite comment son origine (Edirne) ou 
son milieu I’aient jamais familiarise avec la tradition heterodoxe turkmeno-anatolienne dont nous 
parlons ici. Le soulevement (1416-1420 AD) mobilisa ses disciples musulmans, mais aussi 
Chretiens ou safi, en Roumelie du Nord et en Anatolie occidentale [DRESSLER, 2002], II finit par 
le massacre de son armee de partisans dans la Peninsule de Karaburun en 1420 AD. 

3.1.4 Les Bektashis (Anatolie & Balkans): aujourd’hui erratiquement surnommes « Qizilbash » 
par amalgame avec les clans turkmenes des troupes safavides du Shah ISMAIL 1 er au 16® me 
siecle. La Bektashiyyah se constitue d’abord en un ordre informel d’errants ascetiques dans la 



communaute alevie de Cappadoce au 13® me siecle, autour d’ HAJI BEKTASH VAU, un mystique 
de Nishapour qui se reclamait ouvertement du mouvement malamati. Ce dernier se reclamait 
“seyyed” de sang avec I’lmam REZA. Les Bektashi conserveront notamment la veneration de 
Salman « FARSI » et encore de I’lmam Jafar « AS-SADDEQ » - dont ils tiennent eur sheikh Balim 
SULTAN (d. 1516 AD) pour une reincarnantion - parmi les autres Ahl-e Bayt. On sait qu'HAJI 
BEKTASH VALI, Ahmed YASAVI et Qotb od Din HEYDAR « AS-ZAVEHI» furent contemporains, 
notamment sur la base de nouvelles hypotheses biographiques concernant Ahmed YASAVI 
[KARAMUSTAFA, 2006], La Bektashiyyah aurait d'ailleurs ete sunnite a son origine 
[LEEZENBERG, 200x] La filiation entre leurs ordres respectifs fait I’objet delegations 
contradictoires [OCAK, 1992]: Qotb od Din HEYDAR « AS-ZAVEHI» et HAJI BEKTASHI VALI 
avaient sans doute tous deux ete influences par Ahmed YASAVI, soit au Turkestan, soit lors de 
son voyage au Khorasan. Mais ces derniers ont ensuite essaime des ordres originaux dans leur 
region d’adoption respective - le Khorasan et I’Anatolie - alors que la Yasaviyyah elle meme n’etait 
encore qu’une voie informelle, selon KARAMUSTAFA. De surcroit, il est admis qu’HAJI BEKTASH 
VALI ait rencontre le leader abdal BABA ILYAS a son arrivee en Anatolie, mais sa subordination 
eventuelle est disputee selon les sources [KARAMUSTAFA, 2006], La Bektshiyyah avait done 
originellement trois antecedents historiques heterodoxes: 

- la Vefaiyyah /Babaiyyah j Irak et Anatolie Centrale), HAJI BEKTASH VALI a cotoye Baba 
ILYAS, tout en se gardant de prendre part au soulevement baba’i. Sheikh EDBALI, membre 
et parent d'HAJI BEKTASH VALI survecut a I’insurrection et inspira celui-ci [POPOVIC, 
2002 ], 

- les Abdals (Anatolie Centrale) , La Bektashiyyah s’implanta plus tard dans I’ancien reseau 
des monasteres Abdals (Anatolie, Balkans, Bulgarie). Les Bektashis revendiquent cette 
filiation et portent le bouton en pierre du sheikh abdal Seydi GAZI. 

- la Yasaviyyah (Turkestan), I’ordre fonde par Ahmad YASAVI (d. 1066, Turkestan), qui 
figure explicitement dans la silsila de la Bektashiyyah. Si, historiquement, la Bektashiyyah 
ne peut etre tenue comme une branche de la Yasaviyyah, le lignage spirituel entre les deux 
leaders, contemporains, est aujourd’hui admis. 

A I’instar de la Vefaiyyah, la Bektashiyyah s’est diffusee pretenduement dans le sud de la 
mer caspienne (Gilan), en Roumelie, et au centre de la Turquie, oil HAJI BEKTASH avait migre. 
Au debut du 15® me siecle, les Bektashis etaient deja nombreux parmi les Janissaires de I’armee 
ottomane. Apres la defaite contre ces memes Janissaires a Chaldiran (1514 AD), de nombreux 
qizilbash turkmenes de I’armee safavide integrerent la Bektashiyyah, et ce parce qu’ils etaient 
persecutes par le sultan ottoman SELIM - cela expliquerait I’appropriation du terme “Qizilbash" 
dans le jargon alevi - [LEEZENBERG, 200x], MELIKOFF affirme que e’est cet apport turkmeme 
qui precipita le Bektashisme dans I’heterodoxie [MELIKOFF, 200?]. Autre croyance elle aussi 
eventuellment heritee des turkmenes : « La doctrine bektashi est pantheiste: Dieu est present 
dans chaque etre humain, comme dans toute chose. Elle comprend egalement la croyance en la 
Metempsychose, e'est-a-dire au passage de fame dans un autre corps apres la mort » [CLAYER, 
1996], Cet esoterisme ne preexistait il pourtant pas deja dans les pratiques des Babas - kam- 
Ozanl L’ideal du leader type baba est il exclusivement Qizilbash avant Chaldiran? L’histoire 
houleuse des baba semble indiquer que e’est plutot un apport des vefaiyyah-chunbukiyyah (of 
parag 3.1.1). Selon [OCAK, 1989], le modele errant dans I’ordre ne remonte pas a HAJI BEKTASH 
lui meme, mais a I’assimilation d’abdals par I’ordre, environ un siecle apres la disparition de son 
fondateur! L’icone repandue du dede primitif est aussi celle de \ ashiq (ar. epris ), un barde pieux 
et inspire: la litterature alevie-bektashi se targue de ses poetes medievaux Yunus EMRE, Abdal 
BABA, FUZULI, NASIMI... lesquels accompagnaient leurs odes pieuses deyis au luth Saz - a 
I’epoque sous ses formes primitives dede sazi et jura (region de Maras) - . Ces bardes respectes 
ponctuent les reunions djem ou muhabbetde leurs odes. 

[CLAYER, 1996] estime que ce n’est qu’au 16® me siecle qu’elle est tout a fait erigee en un 
ordre formel, avec sa regie et ses couvents. Reorganise au 16® me siecle en Turquie et dans les 
possessions turques des Balkans par Balim SULTAN (d. 1516 AD), I’ordre bektashi est reforme 



en societe initiatique urbaine. Certains bektashis le tiennent jusqu'a nos jours pour une 
reincarnantion de I’lmam Jafar« AS-SADDEQ ».. Avec le soutien financier du Sultan SELIM, Balim 
SULTAN sedentarise I’ordre, tout d'abord autour du monastere-sanctuaire d'Haci Bektas, au Nord 
de la Cappadoce (Anatolie Centralej.L’ordre connait desormais des formes variables 
d’appartenance, qu’il s’agisse d’ascetes errants ou de villageois sedentaires, type clans “Ocak”. A 
I’epoque de Balim SULTAN, deux silsilas s’etablissent dans le clerge bektashi [YAMAN & 
ERDEMIR, 2006]: 

- la Voie des Jelebi ou “ fils du Lion ”, egalement appelee « voie des Sofiyan » , selon 
[CLAYER, 1996]: une silsila legitimate dont des sheikhs revendique un lignage direct avec 
HAJI BEKTASH VALI, communement assimilee au bektashisme d’Anatolie. « En revanche la 
Voie des Sofiyan est dirigee la famille des Tchelebis, qui se reclament de la decendance 
charnelle de HAJI BEKTASHE » [CLAYER, 1996] 

- la Voie des Babas , ou “ fils de la Voie” : silsila des sheikhs qui s’attachent a suivre la voie 
d'HAJI BEKTASH VALI, sans necessairement tenir leur charge de la silsila d'origine. Cette 
branche opte pour le celibat, pourtant tres inhabituel en Islam : « la voie des Baba pretend 
qu’HAJI BEKTASHE n’a pas eu de decendance charnelle. Elle est dirigee parle Dede Baba, 
elu par un college de Dede (...) La plus grande partie de son clerge est celibataire.» 
[CLAYER, 1996] Cette silsila est communement assimilee au bektashisme d’Albanie et des 
Balkans.progressivement, la voie des Baba est devenue la principale des Bektashis en 
Turquie puis en Albanie [CLAYER, 1996], 

TORTEL prete aux Bektashi d'avoir adopte les predicats obscurantiste de I’hurufisme dans 
leur dogme (lire paragraphe 1). A partir de la fin du 16® me siecle, I’ordre mute progressivement en 
adoptant les comportements sedentaires des ordres orthodoxes. Cette orientation historique a 
sauve I’ordre. Les Bektashis devinrent notoirement tres influents au sein des troupes ottomanes 
Janissaires, dont les chefs d’orchestres Mehter exhibent la masse d'arme symbolique Cevgan I 
Juvjan. En 1826, I’ordre est partiellement demembre par une interdiction du sultan MAHMUD II. 
Nombre de leurs couvents sont alors redistribues a des ordres sunnites comme la 
Naqshbandiyyah. Cette interdiction s’interrompera quelques decades plus tard, sur decision du 
sultan ABULMEJID (1839-1861 AD) [CLAYER, 1996], 

S’en suit I’emergence historique d’un bektashisme politique, qu’on peut supposer « anti- 
gouvernemental » en Turquie, puis en Albanie. Ces deux mouvements soutiennent parallelement 
les pretentions nationalistes de leur pays respectifs. Apres la revolution «jeune turc » de 1908 AD 
en Turquie, les organisations bektashi turque et albanaise sont brouillees durablement. L’ordre 
bektashi est finalement interdit en Turquie depuis 1925. Certains membres se sont alors refugies, 
precisement dans les Balkans. Mais en 1967, la repression communiste culmine en Albanie et ils y 
sont interdits a leur tour [CLAYER, 1996], Ce n’est qu’en 1990 que le tissu des couvents 
commence a se reconstituer en Albanie, au Kosovo et en Macedoine. L’hegemonie passee des 
Bektashis albanais perdure alors a nouveau, par le rayonnement des Bektashis de Tirana, 
notamment dans les Balkans, etc.... 

3.1.4.1 Kalender JELEBI (Anatolie): un soulevement d’obediance mahdiste 

Dans les annees qui suivent la bataille de Chaldiran, I’Anatolie est secouee par quelques 
soulevements moindres des Qizilbash, mais aussi par celle de I’heresie mahdiste de 
Kalender JELEBI. On peut la tenir pour d'origine bektashi, dans la mesure ou son leader 
etait issu de la khanqah centrale d’Haci Bektas (Cappadoce). Elle mene au soulevement en 
1527 AD contre I’autorite ottomane de ses disciples a Amasya, Maras et Elbistan 
[DRESSLER, 2002], apres que celui-ci se soit auto-proclame I’ “imam de (son) temps", titre 
habituellement devolu perpetuellement a I’imam MAHDI. 











FIGURE 12 . Archetype du Bektashi , exhibant la sebille kashkul et I’olifant en corne de boeuf (Turquie) 




3.1.5 les Shabaks 


Les Shabaks constituent une minorite religieuse a I’Est de Mossul (Irak), dont les 
pratiques religieuses sont effectivement tres proches de celles du Yezidisme (infra pargraphe 3.2). 
Bien qu’ils s’en distinguent par une plus grande proximite avec les pratiques sunnites qu’avec 
celles du chiisme, LEEZENBERG rapporte des intermariages occasionnels entre Bajalans et 
Yezidis issus d'une meme tribu, et ce malgre la stricte discipline Yezidi a cet endroit 
[LEEZENBERG, 200x].VAN BRUINESSEN denonce les nombreux rudiments d’Alevisme dans la 
liturgie shabak. Cette derniere invoque xplicitement Pir SULTAN ABDAL, Hajji BEKTASH VALI ou 
encore les souverains Safavides, emblematiques du bektashisme par ricochet. Selon VAN 
BRUINESSEN, ce dernier lignage est le plus caracteristique de ce groupe, compare aux ghulla d’ 
ahl-e-haqq ( sarli, kakai) environnants et aux Yezidis. Autre element troublant: les Shabaks ne 
pratiquent ni dhikat , ni la salat, ni le Hajj ni le Ramadhan , a la fagon du malamatisme des 
Bektashis. VAN BRUINESSEN mentionne aussi un ziyara annuel pour lapider la tombe d 
‘Ubayd’Allah BIN ZYAD, representant du califat en Irak a I’epoque de Kerbala, ce dernier signe 
distinguant definitivement le groupe du Yezidisme! 

Les adeptes de la religion shabak sont actuellement divises en trois branches distinctes: les 
Bajalans ou Bajwan( groupes claniques d’origine Lak, a present concentres vers Kirkuk et au 
Nord de Mossoul), les Zengana et les Shabaks proprement dits, ces derniers se distinguant 
ethniquement comme un regroupement tardif de families de seyyeds, sans aucun fondement tribal. 
On considere generalement que les Bajalans sont en fait des heterodoxes sunnites, alors que les 
deux autres sectes sont des non-moins heterodoxes chiites. 

3.1.5.1 les Baiwans 

On considere generalement que les Bajalans sont en fait des heterodoxes 
sunnites, alors que les deux autres sectes sont des non-moins heterodoxes chiites. Mais 
cette ghullat mineure de bergers et de fermiers chiites heretiques d'origine pretendue 
arabe est tres enclavee geographiquement. On les trouve au Nord de Mossoul et 
quelques rares d'entre eux entre Zohab et le Nord Lorestan. A vrai dire, les voyageurs et 
les ethnologues ont toujors eu du mal a les distinguer des Ahl-e haqq et des Shabaks, 
avec lesquels ils sont geographiquement tres melanges. Sur le plan du dogme, ils 
empruntent aux Shabaks aux kizilbash. Ils eprouvent le meme laxisme qu'eux vis-a-vis 
des piliers de I'lslam. Ils celebrent Muharram, sensiblement a la fagon des chiites 
Duodecimals. [MOOSA, 1987] signale egalement que les leaders Bajwan sont 
heberges par les quelques families qu'ils "dirigent". 

3.1.5.1 L'lbrahimiyyah 

Bien qu n’etant pas explicitement shabak, cette ghullat chiite d'origine est 
concentre autour de Tallafar (N-0 de Mossoul). Bien que proche des Shabaks, ce 
groupe d'origine turcique presente des specifiers dogmatiques. [MOOSA, 1987] 
souligne par exemple que leur Livre " Al-Manaqib " (equivalent du " Buyruk " des Shabaks) 
est enrichi d'une hagiographie importante de Sheikh Safi-ad Din "ARDABILI" - lire le 
paragraphe qui suit sur les Safavis, paragraphe 4.1 -. Ce groupe pourrait done 
eventuellement etre un reliquat de la Safaviyyah. Comme les Ahl-e Haqq et les 
Nusayris, ils venerent Moses et Reuben. Comme les Shabaks et la kakaiyyah, ils 
venerent I'lmam Ali et les Quarante ( Abdals ). 



3.2 Le Yezidisme (Lalish , Mossoul) 


3.2.1 La Adawiyyah : un ordre orthodoxe d’obediance qadiri (Mossoul) 

Fortement influence par Abdel Qader AL-JILANI , I’illustre fondateur de la Qadiriyyah) ainsi 
que d' Ebu VEFAI “BAGDADI” TADJ AL-ARIFIN (d. 1105, Bagdad), fondateur de la Vefaiyyah , le 
Sheikh Adi IBN MUSTAPHA (d 1162AD) crea cet ordre sunnite plutot orthodoxe vers 1140 AD 
dans la vallee de Lalish au Nord de Mossoul ( Kurdistan irakien). Celui-ci n’a que peu essaime 
hors du district de Lalish, ou se situe le mausolee du Sheikh Adi IBN MUSTAPHA (d 1162AD) crea 
cet ordre sunnite plutot orthodoxe vers 1140 AD dans la vallee de Lalish au Nord de Mossoul ( 
Kurdistan irakien). Celui-ci n’a que peu essaime hors du district de Lalish, ou se situe le mausolee 
du Sheikh Adi IBN MUSTAPHA, dit “SHEIKH ADI” [VAN BRUINESSEN, 1998b], Les annales 
historiques pretent egalement a Sheikh Adi IBN MUSTAPHA frequemment une origine soit 
marwanide, soitomeyyadejusqu'a MUAWIYAH [JARRY, 1967], 

« Les Yezidis ont ete a I’origine des partisqns des Omeyyades qui se sont enfuis au 
Kurdistan apres la revolution abbasside et le renversement en Orient de la dynastie 
omeyyade...(...) 

Le Cheikh ADI, d’origine syrienne marwanide et par consequent philo-omeyyade, 
hostile a la tradition Alide, se retira dans les montagnes du Kurdistan ou il convert it a 
I’lslam et plus precisemment a son Islam a lui, impregne de sufisme et d’une certaines 
dose de « guluw »les kurdes mazdakites de I’endroit » 


[JARRY, 1967], 

II semble que ce soit quelques annees seulement apres sa succession que les choses se 
soient envenimees entre les villageois et les sheikhs suivants de I’ordre, pour donner lieu a une 
nouvelle religion yazdani'. le yezidisme. Sur ce sujet, JARRY a une approche uniquement 
dogmatique: 

« Mais tres rapidement, les vieilles traditions mazdakites reprirent le dessus; facilite 
par les tendances extremistes du sufisme de Cheikh Adi et de ses successeurs, un 
syncretisme s’effectua entre les deux religions et c’est ainsi que se constitua ce 
bizarre melange de gnose et d’lslam qu’est la Yezidiyya actuelle » 

[JARRY, 1967], 

3.2.2 Le syncretisme Yezidi: du soufisme aux heresies qnostiques antiques 

Comme indiquee dans le paragraphe ci-dessus, les disciples du sheikh ADI IBN 
MUSTAPHA etaient en fait des afeodes du calife YAZID, au point qu’a la mort d’Adi, ils se 
reclamerent nommement de celui-la : 

« (...) Les Yazidis continuaient a reprocher a AU d’avoir voulu se faire passer pour 
Dieu. Ils attribuaient a AU une khutbah ou il se pretendait divin « Ce qui I’assimilait a 
Pharaon et a Nimrud ». Le dix de Muharram, anniversaire de Kerbala, les Yazidis 
foulaient aux pieds de leurs chevaux des statuettes d’argile representants des 
martyrs de Kerbala. Ils celebraient ce jour, car, disaient ils, c’est a cette date que 
I’lmam-al-Waqt, YAZID, triompha de son ennemi et le tua. Le vendredi et les autres 
jours de fete, ils injuriaient du haut du minbarALI et sa famille. » 


[JARRY, 1967] 

En cela cette ghulla est tres particuliere, puisqu’elle denigre la sainte famille et les imams. 




La genese de la religion Yezidi est essentiellement tracee par un article speculate de 
Jacques JARRY. II est communement admis qu’elle soit en fait nee du renversement precoce des 
sheikhs de la Adawiyyah de Lalish par les villageois exasperes. Ce scenario est tres plausible, 
notamment de par la nature revolutionnaire des ideaux mazdakites. Toutefois, son dogme est 
suffisamment ecclectique pour qu’on s’inquiete d’une origine probablement beaucoup plus 
complexe. L'ordre aurait en realite germe dans le giron d'une communaute mazdakite exilee au 
Nord-Ouest du Kurdistan, les Tayrahites [JARRY, 1967], Les annales regionales distinguent 
encore vers 1200 AD les kurdes Tayrahites et les Yezidi - d’ores et deja afeodes a Sheikh ADI- 
[JARRY, 1967], et le syncretisme serait apparu des lors par promiscuite. 

« (...) par la suite, c'est-a-dire posterieurement au deuxieme Adi, les tayrahites- 
shamsiyye se laisserent convertir a I’lslam mais sans abandonner leurs traditions 
ancestrales. C’est done posterieurement au 2eme cheikh Adi que s’effectua le 
syncretisme qui aboutit a la formation de Yazidiyya, telle qu’elle se presente 
actuellement. II demeure que la Yazidiyya (...) avait connu une evolution rapide vers 
les formes extremistes et tres eloignees de la Sounna. L’atabek zangide de Mossul 
Lulu BADR’EL-DIN avait ete oblige des cette epoque de disperser les cendres de 
cheikh Adi qui etaient I’objet d’une veneration idolatrique » 

[JARRY, 1967], 

Et le meme auteur de considerer meme que la Yazidiyyah etait encore quelque peu orthodoxe a 
cette epoque. La population yezidi se concentre a present autour de Lalish, mais aussi en Syrie et 
en Armenie. 

La relativite de I’lmam ALI, puis la metempsychose se sont eventuellement renforcees sous 
I’influence presumee de croyances gnostiques contemporaines de cette religion, notamment celles 
tayharites. Par ailleurs, le dogme yezidi est sur une version tres particuliere du Haft han : parfois 
surnomme Haft Sirr (« sept mysteres », ou « sept secrets »), il se serait substitue au demiurge 
apres la Creation d’ADAM. 


- Chez les yarsans, il y a deux pantheons des « septs » , oul’on peut s’etonner de I’absence de 
I’lmam ALI: 


o « Les septs (etres) » (Haft han) : dont 4 « mysteres » : 1. “SHEIKH ADI”, 2. sheikh 
HASAN, 3. sheikh ABU BAKR - fidele compagnon du “SHEIKH ADI” -, ainsi que les quatre 
enigmatiques 4. sheikhs SHAMSID-DIN, 5. sheikh SAJJADAD-DIN, 6. sheikh NASERED- 
DIN, 7. sheikh FAKHRAD-DIN, ces quatre derniers constituant le tchahar Sirr, “les quatre 
mysteres". 


o « les septs Dieux » : sont en fait des anges qui s’incarnent respectivement dans les « haft 
han » precedents: 1. Malek AZAZAIL - TA’US (« le paon ») MALAK I’ange malveillant -, 

2. Malek DARDAEL, 3.Malek MIKHAEL, 4.Malek ISRAEL, 5. Malek GABRIEL, 6.Malek 
SEMNAEL, 7. Malek NURAEL. 


Les Sept Dieux , s’incarnent dans les Sept (Haft han). Chez les Yezidis, le Haft han est en 
effet constitue de leurs incarnations respectives Pour les Yezidis, contrairement aux six autres 
anges, MALAK TA’US est presume etre un representant du Divin demiurge, anterieur et 
independant des volontes d’ADAM. Cette proeminence de MALAK TA’US, parfois considere 
comme un ange malveillant, leur a valu I’appellation abusive de “serviteurs du Diable”. II est une 
source essentielle de purete, et les fideles lui vouent done un culte dominant de cette religion. 
Cette “purete” tient sans doute historiquement a I’hostilite environnante de groupes chiites et alevi 
pour ce dogme pro-omeyyade. Citons, parmi les croyances anciennes des Yezidis, des traits 
interessants partages avec le qalandarisme: 



- Pendant la genese des Haft han, le monde aurait d'abord eu la forme d’une perle, ce qui 
fait tout a fait echo a I’importance particuliere de cette parnaphelia chez les Qalandars. 


- Malgre leurs nombreux interdits pour atteindre la purete, on connait aux Yezidis une 
affection particuliere pour les chiens [TORTEL, 2009], ce qui est un us eventuellement herite 
des Sassanides. 

Autre apport des zoroastres tayhirft.es : le culte matinal du soleil qui a valu a la Yazidiyyah 
I’appellation confondante de « Shamsiyyah ». 

« /7s devaient meme embrasser le sol a I’ndroit ou tombaient les premiers rayons du 
soleil .» 


[JARRY, 1967] 

JARRY s’efforce de demontrer que I’Exegese yezidi est trap deviante pour avoir s’enraciner dans 
le seul Islam. II y retrouve notamment de tres nombreux dogmes gnostiques, emprunts aux 
messaliens et a I’ audianisme... ou ADAM tient d’ailleurs souvent un role preponderant: 

« (...) Lorsque les Yazidis se pretendent d’une origine speciale differente de celle 
des fils d’ADAM et d’EVE, ce n’est pas dans le zoroastrisme qu’il faut chercher la 
source de cette conception. Nous retrouvons ici une vieille idee gnostique prpre aux 
sethiens et aux archontiques a savoir qu’il est en ce bas monde une race elue et 
differente par droit de naissance des generations issues de CAIN et ABEL.(...) 

Cedes ces sectes avaient disparu depuis longtemps. Mais un de leur livres sacres, 
lApocalypse des Allogenes, continuait d’etre veneree par une secte demeuree 
puissante a I’interieur de I’Ododoxie dans les montagnes de Syrie du Nord, la secte 
Audienne. (...) C’est justement dans une region de tradition audienne que sont 
venus se refugierles Mazdakites. » 


[JARRY, 1967] 

« Les Chretiens, les juifs, et le Musulmans ne connaissent que I ADAM qui a ete le 
premier cree, tandis que 71 Adams ont ete crees I’un apres I’autre sur la Terre. 

Lorsque le premier Adam a ete cree, sa descendance demeura sur la Terre pendant 
10.000 ans, elle n’etait alors habitee que par des demons qui mangeaient, buvaient, 
et mouraient dans la grace; les ames des hommes durant ce temps sans 
corruptions telles que Dieu les avaient creees/ dieu les reunit dans ses tresors. 

Apres que ces dix milles annees furent passees, un autre Dieu crea un second 
Adam plus parfait que le premier; c’est ainsi qu’il y eut 71 Adam et chacun d’eux 
vecut dans I’ascetisme avec sa race durant 10.000 ans.» 

[Dogme yezidi resume par un pretre chaldeen, JARRY, 1967] 

Contrairement aux autres voies heterodoxes, la communaute Yezidi, pieuse, ne cultive pas 
d’ideal de derviche, ni anti-conformisme, ni renoncement, si ce ne sont des jeuns collectifs 
occasionnels. De par son obsession pour la purete, la societe Yezidi cultive les interdits religieux, 
et notamment alimentaires: elle est en outre clanique, endogame et exclusive. Leur dogme et leurs 
us sectaires desuets nous figurent plutot a quoi purent ressembler les communautes religieuses 
antiques de la region (mazdeisme, manicheisme, mandeisme) entre I’antiquite et le haut moyen- 
age. 
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Abstraction faite de leurs celebrations seculieres, mentionnons qu’ils interpretent leurs textes 
sacres “Qau/s” a I’aide de tambourins et de luths tanbur dans une tradition musicale kurdo-lore, 
musicalement proche du repertoire religieux des Yarsans kurdes, dit “Ahl e Haqcf. Tous les ans, 
fin octobre, se tient a Lalish leur fete de I ‘Assemblee : le sacrifice rituel d'un boeuf, tout a fait dans 
la tradition mithraiste. Dans cette phase, ce rituel n 'est pas sans rappeler une autre reminiscence 
mithrai'que: la fete annuelle de Pir SHAUYAR organisee annuellement par la Qadiriyyah / 
Kasnazaniyyah d'Hawraman (Kurdistan iranien). 

3.3 Le Yarsanisme : un avatar kurdo-lori oecumenique (Kurdistan iranien) 

L’histoire de cette communaute de I ‘Ouest de I Iran a ete rapportee dans les hagiographies du 
« Saranjam » et du « Tadhkirat aliya » , une elegie apocryphe d’auteur anonyme, homonyme de la 
fameuse compilation de Fariddedin ATTAR. A defaut de ces documents rares, I’excellente synthese de 
[MOOSA, 1987] donne un bon apercu de I’etat de la connaissance tant mythologique que dogmatique, 
de cette communaute complexe. Nous allons voir plus bas que cette communaute se caracterise par un 
lignage spirituel historiquement decousu de reincarnations de la Divinite (« Haqq », la Verite). 

L'ordre n’est qu’ebauche par la communaute de mystiques lores creee par Baiba-barde Shah 
KOSHIN. Ce dernier, baba imamite dote de pouvoirs surnaturels, fut la 3® me incarnation de la Divinite 
apres I’lmam ALL Sa datation n’est pas etablie, mais les Yarsans du Lorestan le situent entre 965 et 
1026 AD comme suit: dans la tradition litteraire des Ahl-e Haqq du Lorestan, il aurait converti le fameux 
poete Baba TAHER "URYAN" d’Hamedan, communement date du debut du 11® me siecle AD; ce qui 
offre, le seul element de datation de Shah KOSHIN [MOOSA, 1987], Cependant, nous verrons qu’avec 
les reincarnations repetees, les yarsans ont reponse a tous les anachronismes... MOOSA souligne que la 
« Tadhkirat a//ya» ne rapporte de Shah KOSHIN qu’une multitude de conversions et de defis surnaturels 
lances par ses contemporains, pour ne pas dire ses competiteurs (Baba Bozorg, Baba TAHER, etc...); 
defis dont il sort toujours triomphant. Abstraction faite de I'anachronisme possible de ces connivences, le 
lyrisme mystique de Baba TAHER apparait dans le texte, soit, de tradition soufie explicite, mais sans 
pour autant etre explicitement yarsan. Quant a Baba BOZORG, dit « Baba Vali Allah » , son mausolee 
demeurerait, selon [MOOSA, 1983] un ziyarat des ahl-e haqq , frequente des montagnes des environs 
de Borujerd (localites citees introuvables sur les cartes actuelles). 

Certains d'entre ces yarsans lores actuels voient egalement dans Ayn-AL-QUZAT "HAMEDANI" 
(1051-1084 AD), disciple pretendu de Baba TAHER "URYAN" HAMADANI, un precurseur ahl-e haqq 
eclaire, dont il s'attachent a interpreter le mysticisme a la lumiere des dogmes de cette religion. Or, non 
seulement la connivence entre ces deux personnalites n'est pas etablie historiquement, mais en sus, les 
annales islamiques ont plutot retenu AL-QUZAT comme un mystique brillant d'education shafeite, plus 
tardif (1098-1131 AD) et surtout tres attache a la tradition dAL-GHAZALI. II se consumma certainement 
de lyrisme mystique dans ses dernieres poesies, et allonge ensuite la liste des condamnes en heresie a 
Bagdad, probablement a ce titre. Faut-il voir dans cet episode tragique (ex: HALLAJ, Babak 
KHORRAMDIN, Baba RASUL...) I'attrait morbide, heroi'que et le sentiment d'injustice qu'y trouverent 
plus tard les heresies chiites lores de la Renaissance? 

C’est au 14® me siecle que la communaute Ahl-e Haqq est formellement creee du rassemblement 
d’ermites khorramites au Lorestan par Soltan SOHAK, la 4® me incarnation de la Divinite [DURING, 
2005], II etait un natif de Barzanj (Kurdistan irakien). Cependant les antecedents familiaux et I’epoque 
meme de Soltan SOHAK font eux aussi I’objet de nombreux debats [VAN BRUINESSEN, 1995] . 
[MOOSA, 1987] etaie notamment une possible origine armenienne et une manifeste influence chretienne 
sur ce personnage, le patronyme « SOHAK » etant d'ailleurs, selon lui, la corruption du prenom 
armenien « ISAAC ». Comme nous I’avons explique precedemment, I’hagiographie qalandar- rapportee 
par [KADKANI, 2004] - prete a Soltan SOHAK quelques compagnons lors et kurdes pretenduement 
contemporains de Jamal e Din « AS-SAWADJI». La genese de l’ordre lui meme est quelque peu 
confuse: 


« HAMZEHEE (...) specifically argues that the Ahl-i-Haqq emerged as a a social 
movement which proclaimed millenarism, egalitarism, nativism, and a dualistic 
theology during the 15th and the 16th century; in this respect he considers them 
comparable to earlier iranian social movements like the Mazda kites ». 




[LEEZENBERG, 200x] 


Et ce, tandis que nombre de sources locales se complaisent dans des datations tres anterieures 
(ex:13® me siecle). Ce qui est sur, c’est que I’hagiologie sacree de Sultan SOHAK est ponctuee de 
batailles militaires, largement reinterpretes. Ne s’agissait il pas en fait de soulevements khorramites 
lores, a I’instar des babas d’Anatolie ? Tour a tour, les pirs contemporains DAVUD et BINYAMIN 
defendent militairement SOHAK, puis le rejoignent bientot au pantheon, quasiement a position egale 
dans le haft ban yarsan. Ils sont la trinite centrale du pantheon. Le mausolee de Sultan SOHAK est 
rapporte en deux lieux: I'un a Sahnah ( Sahneh?), pretendument dans I'Hawramanat, I'autre a Shaykhan 
( Ouest de I'lran) [MOOSA, 1987], Ces mausolees seraient egalement veneres des Sarlis [MOOSA, 
1987], Celui de David serait situe a Dukkan Dawud, pres d'Hamedan. 

Les incarnations suivantes MUHAMMAD BEG et son fils KHAN ATISH BEG sont toutes deux 
des babas lores mythiques, dont I’epoque est incertaine. KHAN ATISH aurait ete un contemporain de 
Khan ALMAS-e "LORESTANI" (1661-1725 AD) de Nurabad (confins du N-0 Lorestan): les yarsans lores 
le venerent sous le nom de (Malek) Khan ALMAS, du nom d'un poete mystique eclaire moderne de 
langue lore et gurani, qui sut decrire par sa poesie sacree allegorique, a la fois la grandiloquence et 
I'horreur de I'Apocalypse annonce par les Yarsans. Le style litteraire en multiplie aussi les mimetismes 
avec I'emphase de I'Apocalypse de Jean I'Evangeliste, ou encore les discours obscurantistes des 
ophites et des Yezidis. Ce texte "Kalam-e Khan Almas " fait desormais parti des Kalams scandes par les 
Yarsans lores au cours de leurs reunions mystiques Djem. 

Contrairement au Yezidisme, les derviches - d'abord errants - ont survecu a la genese de I’ordre. 
Certes I’organisation globale du groupe est clanique: il compte seize clans Khanid ban exclusifs et 
structurants, du nom de leurs prestigieux fondateurs: Shah IBRAHIMI, YADIGARI, KHAMUSI, Ali 
QALANDARI, MIR SURI, Seyyed MUSTAPHA, Haji BABUSIN, ZONNURI, ATASBEYGI, Shah HAYASI 
(« SARLI»), Baba HEYDARI, Khan AHMADI, Seyyed BOLVAFA (... comprendre « Abul Hasan AL- 
VEFA», encore lui...), Davud QULI, JUNEYDI, et Seyyed Habib SHAH [GERANPAYEH, 2006], 
Cependant, cette dichotomie varie fortement selon les sources historiques, et certaines classifications 
mentionne 8 clans, d’autres citent d’enigmatiques clans « HAJJI BEKTASHI», «ALEVIS»... ce qui 
semble indiquer que les frontieres religieuses de ce groupe n’ont pas toujours ete aussi identifies 
[MOOSA, 1987], L’heterogeneite des dogmes derives dans la region (ex: sarliyyah, kakiyyah, 
Ibrahimiyyah, Bajuan) renforce ce sentiment. 

On trouve en Irak quatre sous-branches anecdotiques. Tout d'abord, la Sarliyyah et la Kakaiyyah, 
deux sous-groupes d'une meme heresie kurde qui s'est repandue d'Erbil a Kirkuk et Mossoul (Irak), puis, 
dans une moindre mesure: a Kerend, Kermanshah, Sahneh, Tehran, Tabriz et Hamedan [MOOSA, 
1987], Notre principale source ici est encore [MOOSA, 1983], Ces groupes sont tres proches des 
Yarsans / "Ahl-e Haqq" par leur ceremonies ( repas communautaires, Jem) et leur doctrines 
(incarnation, angelologie). Cependant ils deconsiderent le dogme Shabak, arguant que celui-ci est altere 
par I'apport de dogmes exterieurs. Le rite le plus important est le sacrifice-repas communautaire des 
coqs pour le repas de Noruz (21 mars). Reniant les cinq piliers de I'lslam, les kakai-sarli croient en la Fin 
des Temps, I'lmam Mahdi et la metempsychose ( un cycle de pas moins de 1001 incarnations au cours 
desquels I'esprit s'eleve progressivement). Bien que leur histoire respective les lient aux corporations 
"ahkis " de futuwwat, leur code de conduite n'est plus significativement malamati ou chevaleresque a 
present. [MOOSA, 1987] mentionne un rapport inedit par le Reverend AL-KAMALI, signalant un trafic 
pecunier d"'indulgences" ( places au paradis) au sein du Clerge kakai de Mossoul. Des accusations 
calomnieuses orgiaques ou satanistes a leur sujet, similaires a celles des alevis et des yarsans sont 
frequentes dans les milieux sunnites. 

3.3.1 La branche Kakaiyyah ( issus du clan yarsan Shah EBRAHIMI, S-W de Mossoul), est 
decrite comme actuellement celle d’une confrerie conventionnelle par [LEEZENBERG, 200x], sans 
doute par comparaison avec les groupes yezidis. La Kakaiyyah en est la branche urbanisee de 
Kirkuk. Le terme "kakai" ( "frere") est I'equivalent kurde du mot arabe "akhf par lequel on 
designait les corporations professionnelles de chevalerie spirituelle en Turquie dans le Maskhrek 
medieval. La kakaiyyah emaneraitdu meme milieu soufi clanique de seyyeds sunnites de Barzanj 
que les clans qaderi decrits au paragraphe 10.2. Mais pour [MOOSA, 1987], la genese des kakai 



se confond completement avec celles des corporations akhis des bazars (voir paragraphe 1.4.3.2). 
Les premiers clans turkmens "Sarli-kakai" furent sans doute des "akhis" chasses d'Anatolie et 
refugies vers en Iran et vers Kirkuk , ou ils se trouverent alors en contact direct de groupes 
Shabaks. La composition actuelle de la kakiyyah est davantage faite de petits notables de la ville 
de Kirkuk, de modestes fonctionnaires et de commercants [MOOSA, 1987], La societe kakai 
distingue aussi en son sein, par ordre decroissants de prestige: les seyyeds , les Pirs , les Dede 
(shamans), les murshids (guide spirituels). Ils attribuent a I'ouvrage apocryphe " Khutbat al-Bayan" 
("le sermon de I'eloquence" par I'lmam ALI) et "Al-Jawidan Nama Kabit 1 ' ( ouvrage fondateur des 
hurufis, parag. 1.4.4 ) un interet liturgique surdimensionne. Ils ont quelques lieux saints, parmi 
lesquels les mausolees suivants: Seyyed IBRAHIM (a Bagdad), I'lmam Zein Al-Abidin (environs 
d'Erbil), Haj Ahmad Virani Sultan (saint et veteran de I'ancienne loge bektashi de Baghdad, tres 
venere vers Kirkuk), ainsi que les mausolees yarsans kurdo-iraniens de Pir DAVUD, Baba 
YADEGAR ("Pawa YADEGAR") et Soltan SOHAK (voir paragraphe 3.3). 

3.3.2 La branche Sarli(vvah) (Sud-Est de Lalish) parle un dialecte kurde Gurani tres proche de 
celui des Shabaks [VAN BRUINESSEN, 1998a], La Sarliyyah est la branche rurale des environs 
de Mossoul, ou elle aurait ete implantee par Khattab Agha. Elle est particulierement majoritaire 
chez les pecheurs des affluents Diyala et Zab du Tigre [MOOSA, 1987], L'ethymologie historique 
du nom des "sarli" n'est pas bien etablie, mais toutes les anecdotes s'entendent pour I'enraciner 
dans le verbe "sara" (devenir). [MOOSA, 1987] souligne qu'elle s'appela d'abord "Sarlu" du nom 
de la premiere tribu turkmene qui s'en reclaim Des temoignages les signalent sous ce nom des le 
14eme siecle. Desormais enclavee dans un microcosme kurde aux confins du Nord de I'lrak, la 
societe sarli distingue en son sein les seyyeds, les Pirs, les Pawas (shamans), les Mam (guide 
spirituels, guerissant les troubles de I'esprit) et les Klaynatis (quelques rares descendants 
proclames du Roi Salomon, specialises dans la guerison des impuissances). Ces derniers ont a la 
fois gagne le respect des Sarlis et celui des Yezidis. Ils ont quelques lieux saints de ziyarat, tels 
que les mausolees de Shah Seyyed HAYYAS (a Wurdak) et de sheikh Umar MANDAN 
(notammenta Kanhash). 

La communaute Ahl-e Haqq se resserre autour des principes recurrents suivants: 
Metempsychose, culte / salut du Monde par la Verite et preservation du secret. Les regies de vie 
(hygiene, nature, famille, honnetete, fraternite...) sont explicitement edictees et tolerantes vis-a-vis des 
autres religions. Dans I’organisation de la devotion, les bardes yarsans - reminiscents des ashiks alevis 
et des corporations medievales de tanbur-nawazan de Bagdad - ont pris la suite de Shah KOSHIN, et 
enrichissent le repertoire sacre lyrique(/ca/am) et musical. Le rituel collectif du Djem prolonge la croyance 
metempsychotique. Par I’interpretation vocale inspiree du Kalam en assemblee, les Yarsans 
recherchent I’extase mystique et la compagnie des defunts, lesquels sont attires par le chant du luth. A 
I’instar du saz alevi, le luth Tanbur tient un role central dans les rituels yarsans de Djem. Depuis 1970, 
ce repertoire est popularise en Iran par des enregistrements plus ou moins ethnographiques de Nur Ali 
ELAHI, Ali Akbar MORADI, Amir HAYATI, Davod HAZIZI, Khallil ALINEJAD, et SHAHEBRAHIMI, pour 
citer les plus celebres. L’artiste turc Ulas OZDEMIR I’a etudie et compare aux anciens repertoires deyis 
de Djem alevi. Les kalams sont progressivement augmentes des panhegyriques de figures saintes, 
nouvelles ou reincarnees, - sheikhs, ashiq inspires, predicateurs Zaradar (« ceux qui ont i’etinceiie ») - 
de chaque clan [GERANPAYEH, 2006], 

En sus du cloisonnement clanique evoque ci-dessus, le mouvement a connu une exposition 
proselyte au 20® me siecle. En traduisant en persan les kalams sacres du groupe, Haj NEMAT 
« JEYHUNDABADI » (d. 1920 AD) a en quelque sorte livre aux profanes leur secret initiatique. Certes, 
cette demarche a eu pour effet de ramener des membres persanophones aux theses et a la sagesse du 
Yarsanisme, mais cette diffusion a aussi pulverise la dimension regionale, enclavee, exclusive de cette 
religion. Son fils Nur Ali ELAHI, un sage unanimenent reconnu en Iran, a perpetue cette initiative et 
exprime son approche moderne de la pensee ahl-e-haqq, ce en quoi les membres « traditionnalistes » le 
considered, lui, ses disciples et sa fondation internationale, comme une branche renovatrice de la 
religion ahl-e-haqq. 

- Aujourd’hui, cette confrerie clanique presente de nombreuses similitudes dogmatiques avec les 
yezidis, sans en presenter les comportements sectaires. Leur dogme, pourtant focalise sur la Fin 
des temps, evacue totalement les aspects repandus du dualisme ( zoroastrisme, manicheisme), 



tels que le Paradis et I'Enfer. A I’instar du yezidisme, le marqueur avere de I’influence zoroastre sur 
le yarsanisme est la metempsychose. Ils croient que la reincarnation s’opere apres la Mort avec 
I’intercession de MUSTAPHA, lequel veille a la migration des ames, compliquant considerablement 
leurs pantheons respectifs. Cette religion etablit une hierarchie pyramidale entre les differents 
intercesseurs d’Allah, echaffaudant ainsi un savant reseau d’interlocuteurs d’avatars et de 
reincarnations, parordre hierarchique decroissant: 

- Sultan SOHAK / « Haqq » , DAVUD / ELIE et JIBRIL / Pir BINYAMIN constituent la trinite la plus 
elevee dans le cheminement vers la Verite. Sultan SOHAK est au centre de ce systeme, et En 
verite, Sultan SOHAK est un avatar de la Divinite sept fois reincarne et accompagnee des quatre 
anges, eux aussi reincarnes comme suit [MOOSA, 1987]: 

1. KHAVANDAGAR - accompagne de JIBRIL, MIKAEL, ISRAFIL, et AZRAIL 

2. Imam ALI -— accompagne de MIR QANBAR, Salman « FARSI », MUHAMMAD, Malek TAYYAR 

3. Shah KOSHIN , accompagne de Hasan KAYVAR, Kaka RIDHA, Shakkak AHMAD, Baba Bozorg 

4. Sultan SOHAK , accompagne de BINJAMIN, DAVUD, Pir MUSI, RAZBAR 

5. QIRMIZ I - accompagne de KAMIR JAN, KAMAL JAN, KAKA RAHMAN, et KAKA ARAB 

6. MUHAMMAD BEG accompagne de QARA PUST, PIREH, QALANDAR, et KARBALA! 

7. KHAN ATISH accompagne de KHAN ALMAS, KHAN ABDAL, KHAN JAMSHID, et Khatun PARI 

KHAN 

On le voit, ce lignage est une relecture de I’histoire de chacun des avatars de la Divinite ( Haqq ). 

Noter que ces reincarnations sont en outre venerees selon des hierarchies intermediaires qui 

suivent: 

- Chez les yarsans, il y a deux pantheons des « septs » dans lesquels on retrouve nombre des 
anges cites ci-dessus. 

o « Les septs (etres) » (Haft han) : dont 4 anges : 1. JIBRIL ou Pir BINYAMIN, personnage 
fondateur et defenseur de Sultan SOHAK 2. DAVUD / ELIE, « maitre du djem » et 
defenseur de Sultan SOHAK; assimile tantot a I’archange RAPHAEL, tantot a I’archange 
MICHEL 3. Pir MUSI / L'archange MICHEL 4. Hur 01 ‘eyn dit Pir RAZBAR : la propre mere 
de Sultan SOHAK 5. MUSTAPHA / l’archange AZRAEL. Ainsi que deux hautes figures de 
I’ordre promues au rang ultime de la connaissance: 

6. Shah IBRAHIM (l’archange SHANTAIL pour certains) est un pole de connaissance du 
Batin. - [DURING, 2005], ou Sultan SOHAK, dit Haqq ’ - «la Verite », «le Bien », pour 
nombre d'autres adeptes; 7. Shah YADEGAR, ou Baba YADEGAR ( litt. «le Pere 
commemoration »), ne Seyyed Muhammad NURBAKHSH. Un derviche du 16® me siecle, 
victime de son appartenance a I’ordre [DURING, 2005], et parfois considere comme une 8® me 
incarnation de la Divinite. 


o «les septs pouvoirs » : sont en fait sept avatars respectifs des « septs » [GERANPAYEH, 
2006],: 1. Seyyed MOHAMMAD, 2. Seyyed Bol VEFA (comprendre « Ebu VEFAI TADJ 
AL-ARIFIN, fondateur de la vefaiyyah), 3. Sultan BABUSHIN (le legendaire barde Shah 
KOSHIN ?), 4. Seyyed SHAHB E DIN, 5. Seyyed Habib SHAH, 6. Seyyed MUSTAPHA, 7. 
MIR « SURI » 

- Les quarante ( Tchehel-tan ) sont presumement un cercle mythique d’esprits d’origines diverses, 
parfois nommes les quarante djinns, tous menes par Pir DAVUD. Parmi eux, on compte le 
prophete MUHAMMAD et I'lmam ALI. 

- Les soixante-douze Pirs: disciples historiques de Soltan SOHAK 


Le personnage de Pir BINYAMIN, central dans le rituel yarsan, est un avatar presume a la fois de 
MITHRA et du saint local KHIZR «- E SHAHUYI », enterre a Kerend, Dalahu [GERANPAYEH, 2006], 
Mais parfois, JIBRIL / Pir BINYAMIN est assimile de fagon controversee au saint universel AL-KHIZR 




homonyme [JEYHUNABADI cite par DURING, 2005], II cumule les vertus de toutes ses incarnations. 
Dans les annales yarsans, I’unicite contradictoire de DAVUD / KHIZR avec RAPHAEL / ELIE en une et 
meme personne est plus repandue. DAVUD + BINYAMIN reincarnent respectivement dans I’histoire 
martiale de I’ordre les anges : ELIE et le KHIZR, c'est-a-dire une plenitude indissociable de deux saints 
complementaires [DURING, 2005], Quant a Baba YADEGAR, il est un membre historique eleve a ce 
niveau ultime du pantheon, non sans rappeler le KHIZR, par ses multiples reincarnations prestigieuses: 
la divinite MITHRA, I’ange ESRAFIL, le prophete ISMAEL, I’lmam HOSSEIN, Mansur HALLAJ, et le 
mythique SYAVUSH du ‘Shahnahmeh '. En outre, les diverses sources se contredisent sur I’avatar de 
I’ange EZRAFIL entre Baba YADEGAR et RAPHAEL/DAVUD. Le ziyarat (mausolee) frequente de Baba 
YADEGAR se situe dans le village homonyme a I’extremite ouest du Dalahu. 

Nous avons tente ici de reunir les elements historiques qui caracterisent ces groupes yazdanis. 
Compare au qalandarisme, on est frappe par leurs influences specifiques : 

- des pantheons syncretiques, reunissant des saints de religions diverses. 

- Dogmes fondes sur le metempsychotisme et le millenarisme 

le dede , reminiscence pluridisciplinaire du chamane turcique ( ashiq, hurufi, etc...), 
en outre il jouait originellement un role de moderateur dans le clan alevi, notamment en 
rendant justice des litiges qui lui etaient soumis lors du Djem [YAMAN & ERDEMIR, 2006], 

le sceau recurrent - souvent masque - d'Abul Hasan AL-VEFA - ascete fondateur 
irakien de la vefaiyyah. 

- Les filiations metempsychotiques opportunes des grands lignages uwaysi, ex: AL- 
KHIZR et Uways QARANI, principalement. 

- Une influence historique manifeste de dogmes Chretiens, tels que I’angelologie et la 
communion (khadimat, per. « service ») du repas communautaire Jem 

4. Qizilbash , safaviyyah : moines-soldats metempsychotiques au 16 6me siecle 

Indeniablement, I’ere Safi marque I’ascension politique de clans turkmenes, presents en Anatolie, 
en Azerbaidjan et au Gilan. Ces groupes impressionnerent les sheikhs safi par leur piete chiite et leurs 
croyances syncretiques. On parle de « chamanisme islamise » a leur endroit, precisement pour souligner 
ces reliquats [MELIKOFF 2005], Le modele du dede - lire la rubrique Alevisme, ci dessus - est done 
eventuellement d’origine qizilbash turkmene : 

«In the countryside, wandering mystics (e.g. qalandars and babas) appealed to peasant 
population with distinciy miiienarian ideas, such as the promise of an end to injustice and 
the dawning of a new era for the faithful. These charismatic leaders organized their 
following largely in the form of sufi orders. They tended to downplay the differences 
between mystical islam and beliefs in Metempsychosis and in the manifestation of the 
divine in human beings ». 

[LEEZENBERG, 200x] 


4.1 L’aventure des Qizilbash turkmenes 


Le terme de Qizilbash est confondant en Occident, car il designe a present les Bektashi alevis. II 
signifie, en verite : « tete rouge » en reference au bonnet Taj-e-Heydar a 12 plis ( un pli par imam, ainsi 
nomme d'apres le souverain safavide sheikh HEYDAR ) des troupes turkmenes pro-chiites du 16® me 
siecle. Mais les Qizilbash existaient en tant que clans turkmenes chiites ruraux d’Anatolie, et ce bien 
avant I’ere safavide [DRESSLER 2002], Les Qizilbash itinerants rallies aux troupes safavides etaient 
issus de sept clans turkmenes: Shamlu, Rumlu, Ustajlu, Takalu, Zol-al-Kadr, et Afshar, ainsi que 
quelques clans « tajiks » persanophones. Parmi eux, on releve que les croyances anciennes des dedes 
turkmenes d’Anatolie etaient nombreuses, parmi lesquelles: la reincarnation. Cette derniere croyance, 




sans qu on sache si ils I’heriterent eux-memes des religions mazdeennes, les predestinent aux leaders 
charismatiques de la safaviyyah. A defaut de se differencier de I’ordre safaviyyah , on peut les tenir pour 
une troupe militaire chiite heterodoxe, rompue aux croyances chamaniques des memes Alevis qu’ils 
combattirent. Ces memes tendances metempsychotiques les relient aussi a la religion des yarsans I ahl- 
e-Haqq. A I’instar d’Abu Moslem « Khorasani » chez les qalandars, le leader anatolien de la vefaiyyah- 
babaiyyah, sheikh ILIYAS demeurait une icone importante chez les Qizilbash. (Re)convertis aux 
« safavisme » par les sheikhs Safi, ils accepterent en outre tres tot les sheikhs safi HEYDAR et son fils 
Shah ESMAIL 1 er au rang de representants vivants - hunul - du MAHDI, I’imam cache. Les sources 
s’accordent pour decrire le dogme duodecimal des Qizilbash turkmenes comme tres approximatif a 
cette epoque, au point qu’ils s’en instruirent a la faveur des livres religieux pris lors de leur conquete de 
Tabriz. Nous evoquons ci-apres en quoi la chevalerie Qizilbash a influence cette meme safaviyyah en 
un ordre chiite heterodoxe, type qalandar martiaux, ou ghazi. 

Tous les Qizilbash des troupes safavides etaient des combattants itinerants rallies au Shah 
ISMAEL vers 1500 AD pour I’extension militaire de I’empire safavide. Cette alliance tenait presumement 
moins de la conversion que du desavoeu anatolien de I’annexion des sultans ottomans MEHMET II et 
BEYEZIT II. Une rancune vivace, y compris chez les derviches anatoliens, lesquelles accepterent 
massivement de grossir I’armee safavide [DRESSLER 2002], En Anatolie, les Qizilbash se souleverent 
vers 1511 AD, et ce mouvement prit fin apres leur defaite par les Ottomans a Chaldiran en 1514 AD. Ils y 
furent defaits par les janissaires, lesquels etaient deja structures autour de I’ordre bektashi (!) 
[DRESSLER, 2002], D’autres soulevements des Qizilbash en Anatolie, plus localises, emailleront la 
decennie (1526-1529 AD). Pourchasses des alors pour leur collusion militaro-religieuse avec les 
safavides, nombre d’entre eux integreront des monasteres khanqah des bektashi [MELIKOFF, 200?], 
comme indique au paragraphe 3.1.4. Apres 30 ans, ce groupe, trap divise, perdit sa capacite a 
defendre le royaume safavide, qui fut bientot menace par les ouzbeks (Khorassan) et par les ottomans 
(Anatolie, Georgie). Shah ABBAS les affaiblit en recrutant deliberement des nobles persans a leurs 
cotes dans la troupe, si bien qu’ils perdirent progressivement le commandement des troupes Safavides. 
On peut considerer que cette decheance eteignit la leur specificite religieuse historique. Nadir SHAH, 
d’influence sunnite, rehabilita ensuite ces troupes apres la chute des Safavides (1722 AD), et ils servirent 
alors ses conquetes de I’Afghanistan et du Nord de I’inde, ou bon nombre d’entre eux s’installerent. 
Certains y ont ensuite connu une relative decheance et des fortunes militaires et politiques diverses au 
service des Moghols et des Afghans. Au Pakistan et en Afghanistan, ils constituent aujourd’hui encore 
des groupes ethniques formels et influents. Aujourd hui, les alevis ruraux d’Anatolie se reclament encore 
de ces clans turkmenes medievaux, et on peut done presumer qu’ils ont connu une genese similaire aux 
religions yazdanies. 


4.2 La Safaviyyah 

La nature de la confrerie safaviyyah originale est disputee. L'ordre fut fonde a I’origine a Lahijan - 
Gilan - sous le nom de Zahidiyyah par Sheikh Zahed GILANI, egalement appele Taj Al Din Ebrahim Al 
Kordi AL-SANJANI (1216-1301) [TRIMINGHAM, 1971], issu d'une famille exilee au Gilan, d’origine tantot 
kurde [BAUSANI, 1962], tantot khorasani, selon les sources.Zahed aurait herite d'une khirqa sohrawardi 
( of lignage, FIGURE 12 dans infra, 3eme partie). II confia ensuite l’ordre a son gendre Safi ud-din 
« ARDABILI» (1252-1334 AD), lequel I’imposa a Ardabil sous le nom de Safaviyyah. Par ailleurs, il est 
etabli que Safi ud-din etait turcophone de dialecte azeri [BAUSANI, 1962], ce qui precede sans doute 
davantage d'une acculturation que de I’origine ethnique de sheikh Zahed GILANI. 

La Safaviyyah , a son origine, suivait encore strictement la voie soufie sunnite shafeite orthodoxe 
de ce dernier. Ce fait est lui-meme discute, sous le couvert de la taqiya (dissimulation), laquelle aurait pu 
etre necessaire pour qu’un ordre chiite puisse s’etablir au Gilan, en Anatolie et en Irak sans etre inquiete. 
La these contradictoire selon laquelle cet ordre sunnite aurait adopte le chiisme de fagon opportuniste a 
des fins proselytes est plus repandue. A cette epoque, le chiisme etait certes encore connu au Gilan et 
au Tabarestan. Sur ces origines controversees, on peut comprendre que la dynastie chiite qui suivit se 
prefere a posteriori des origines dans la qalandariyyah , les guildes akhi(yyah), la zahidiyyah ou la 
khalwathiyyah, plutot que dans le soufisme sunnite. L'hypothese d'une origine khalwathi repose sur la 



abhariyyah du sheikh Qut As-Din AL ABHARI (ca. 1200 AD), une branche isolee qui fusionna avec la 
Khalwathiyyah au 16eme siecle [TRIMINGHAM, 1971], 

BAUSANI, quant a lui, pretend que Khwaja ALI, le successeur de Shah Safi Ud Din entre 1392 et 
1427 AD, imposa dans un premier temps un chiisme duodecimal en s’appuyant a la fois sur les milieux 
corporatistes, type akhi(yyah), et sur “des precheurs importes du Nord de I’Arabie et de Syrie”. Le 
basculement se serait opere lorsque Khwaja ALI pretendit descendre de I'lmam ALI en personne 
[BAUSANI, 1962], Mais d'autres annales s’accordent sur la mue de la safaviyyah en un ordre chiite 
radical, type ghullat, seulement a partir des sheikhs JUNAYD (1447-1460 AD) et HEYDAR (1470-1488 
AD). Ce serait sheikh JUNAYD qui, observant les clans turkmenes au cours de son sejour en Anatolie 
centrale, aurait ete impressionne par leur chiisme et leur esprit de chevalerie, type ghazi [DRESSLER, 
2002], JUNAYD en herita la reorganisation militaire de I’ordre safaviyyah entre 1447 et 1456 [BAUSANI, 
1962], 

Le sort commun de JUNAYD et HEYDAR aurait ete scelle apres leur eviction d’Ardabil par le 
souverain de Tabriz Qaraqonyulu DJAHAN SHAH [MELIKOFF 2005], Errants de Konya a la Cilicie, les 
deux sheikhs safavides se pretendirent d’abord descendants de I’lmam Musa KAZIM, puis se 
proclamerent des manifestations de I’lmam MAHDI lui-meme [MELIKOFF 2005], Enfin, leurs roles 
respectifs furent requalifies bientot en « Dieu » - du moins sa manifestation, hunul - et «fils de Dieu ». 
Aqqonyulu Uzun HASAN et ses turkmenes d’Anatolie les suivirent d’autant plus facilement qu’ils 
croyaient a la reincarnation des saints. Abu Moslem « KHORASANI », I’eternelle icone des groupuscules 
akhis et khorramites, etait un autre pretendu hunul de ce dogme renove, au lequel il amenait de 
nombreux adeptes Qizilbash [BAYABAN cite par DRESSLER 2002],En datant I’alliance qizilbash au de 
la de 1447 AD, BAUSANI relegue leur influence avec Shah ISMAEL a une coincidence religieuse tres 
ulterieure a la mue chiite de I’ordre [BAUSANI, 1962], 

Par ailleurs, la Safaviyyah persista a supporter les chiites turkmenes stationnes en Anatolie, dits 
Qizilbash, au point que ses sheikhs heresiaques y envoyerent des khalifeh a des fins proselytes. 

« C’est durant le regne de Sheikh JUNAID que la tariqa pacifique des derviches 
safavides se developpa en une sorte de d’ordre militaire religieux, que certains 
specialistes ont compare a I’ordre des Templiers. II y a de nombreuses differences, dont la 
plus importante, pourtant, est I’origine pastorale et nomade de I’aristocratie qizilbash ». 

[BAUSANI, 1962] 

Par la, BAUSANI signifie a la fois la reorganisation interne de la safaviyyah et la fusion osmotique 
des groupes safaviyyah et qizilbash en un destin, desormais commun. On peut imaginer combien par 
leur origine nomade, la chevalerie turkmene- qizilbash , certes pieuse, de Shah ISMAIL, ignorait, a ses 
debuts, les arcanes des fotowwatnameh « profanes » urbaines. JUNAYD forma ainsi une armee 
considerable et etablit un empire chiite en Iran et en Azerbaijan : I’empire safavide, ne des campagnes 
qizilbash ulterieures (1499-1514) de Shah ESMAIL. L'empire safavide culmina sous les regnes de Shah 
ESMAIL 1 er et de Shah ABBAS. Cette collusion entre pouvoir et ermitage mystique trouve echo plus tard 
dans les comportements heterodoxes des sheikhs Jalalis : 

« L’auteur de ce livre a demande a un Jalali si son Maitre, Hamid Muhammad epousait la 
fille des disciples. “Les sultans safavides prennent les femmes, les filles et les gargons de 
leurs disciples, lesquels ne s’en sont jamais plaints, pourquoi Hamid Muhammad, qui est le 
successeur legitime de Alt, ferait-il autrement ? » 


[cite par TORTEL, 2009] 

MELIKOFF souligne neanmoins I’apport litteraire de Shah ESMAIL, sous le nom de plume 
KHATA'I. II ecrivit notamment des litanies metempsychotiques de liturgie, encore tres lues dans le rituel 
djem des alevis actuels. Ces louanges enumerent les attributs divins de KHATA’I, se pretendant tour a 
tour le prophete MUHAMMAD, I’imam ALI et I’imam HOSEIN. 


Les deux principales nouveautes pour cette organisation, furent d'avoir affiche leur chiisme 
duodecimal et, du moins aux debuts de la Safaviyyah, un esprit chevaleresque proche de la futuwwat 



des akhis (akhiyyah ) parmi ses adeptes, puis dans sa dynastie royale. Le terme « futuwwat » est ici a 
prendre avec precaution, en effet, quand Lloyd RIDGEON denie toute complaisance du regime safavide 
vis-a-vis de la futuwwat et des autres confreries soufies, qu’elle aurait amalgamees ensemble. 
RIDGEON associe indefectiblement futuwwat et sunnisme, comme si cet esprit etait, a I’epoque, 
antinomique de la chevalerie chhite safavide. Cedes les organisations de futuwwat de I’epoque etaient 
indifferemment sunnites ou chiites, mais de surcroTt, I’ideal de chevalerie spirituelle et ses organisations 
auraient memes regresse en Iran, sous I’effet de I’oppression dont les confreries soufies sunnites firent 
I’objet. Si I’ordre Safaviyyah federait a ses debuts divers derviches heterodoxes de I’epoque - parmi 
lesquels des adeptes tardifs de sheikh BEDDREDIN -le regime autocratique safavide a peut etre attenue 
ses propres origines confreriques, et il a opprime les organisations soufies et sunnites. 

« The absence of specific references to sufism and Futuwwat / Javanmardi in the 
occupationnal litterature in the safavid period may be explained by the hostility of the Safavid 
authorithies to Sufism - the anti-sufism persuasion of the safavids are well known. (...) it is 
noteworthy that scholars have indicated that sufi-style futuwwat / javanmardi declined 
during this period, which may be attributable to the safavid authorities associating futuwwat 
with sufism and treating any deviation from their standards with harsh measures. » 

[RIDGEON, 2011] 


En conclusion: 

- La defaite de Chaldiran signifie le demantelement partiel de I’armee qizilbash des Safavides, 
mais pas la decheance de leur dynastie. Le sultan ottoman SELIM, occuppe a d’autres affaires, 
ne chercha pas d’avantage territorial a sa victoire. II laissa les safavides regner sur I’Azerbaijan 
meridional, I’Iraq «arabe», puis s’etendre en Transcaucasie et en Armenie (1517 AD) 
[BAUSANI, 1962], 

- A la chute de I’empire safavide (1501-1732 AD), on presume que I’ordre survecut en Anatolie 
sous I’appellation ambigue de Zahidiyyah-al-khalwathi [TRIMINGHAM, 1971], Si ce lien avec la 
Zahidiyyah de Lahijan est confirme, I’ordre se defendait ainsi d’etre ouvertement safavide dans 
les milieux pourtant Qizilbash ou il etait vivace. Son histoire se confond alors avec celle des 
branches anatoliennes de la Khalwathiyyah avec la quelle il fusionne I ocalement- lire infra, 3 
erne partie -. 


Conclusions de la 1 6re partie 

Du point de vue historique, deux theories sur la diffusion des comportements ascetiques 
s’opposent, ou se completent, selon le point de vue. 

D'une part, TORTEL accredite I’origine hindouiste (saddus, brahmanes, jain, vedique) a I’ere 
antique en Grece et en Asie Mineure, laquelle aurait pu inspirer les Messaiiens puis les Abdals et les 
Qalandars primitifs. La culture iranienne de fan 1000 AD, par ses reliquats mazdeens, a pu constituer un 
terreau « vedique » similaire: nous avons tente, dans cette premiere partie, d’ebaucher I’erection de ses 
composantes religieuses syncretiques a Bagdad, puis a Nishapour dans les milieux corporatistes des 
bazars. Traditionnellement, ces milieux modestes veneraient les mythes egalitaristes divers ( Babak 
KHORAMID’AN, Abu Moslem « Khorasani», Baba ILYAS, sheikh BEDREDDIN) ou des mystiques 
martyrs ( Ayn-AL-QUZAT "HAMEDANI", sheikh ADHI ...) sous une forme de piete populaire accrue et 
d'exageration ( ghulluw ). 

On ne peut reduire le qalandarisme a son ideal socio-religieux : du point de vue comportemental, 
c’est un anti-conformisme original. Historiquement parlant, la deportation des indiens du Makran par les 
Omeyyades fut ensuite la diffusion decisive des ethnies gitanes avec leurs modes de vie «forains» vers 
I'lran / Irak [TORTEL, 2009], TORTEL inventorie ensuite leurs denominateurs communs avec cet avatar 
islamique dans I’histoire mondiale la culture indo-gitane. 



D'autre part, geographiquement, le mouvement qalandariste, une fois formalise, a eu, vers fan 
1000 AD, un mouvement tournoyant: de son berceau - vraissemblablement iranien et anatolien -, le 
mouvement s’est ponctuellement structure au Levant ( Vefaiyyah, Qalandariyyah, Adhiyyah,), avant de 
se diffuser sous cette forme en Iran et en Turquie puis vers le Nord de I’lnde. Et ce, comme nous I’avons 
decrit, parfois dans un exces qui n’egalait que son discredit. Par ce mouvement de boomerang, le 
qalandarisme, notamment par sa contribution aux Velayatnameh, a assis ses saints comme des 
modeles soufis dans ces deux mondes : le monde turco-persan et le monde indien. Noter que tous leurs 
lignages mystiques ( silsila ), abondamment discutes ici, ne furent ni perennes historiquement, ni 
prolifiques: les ordres errants, par essence, ne favorisaient pas ce formalisme continu. L’histoire du 
soufisme va neanmoins crediter les accessoires et les ascetes mythiques d’interpretations nouvelles. 
Nous avons developpe ici quatre idees importantes : 

- Dans leur discours, le qalandarisme et les religions yazdani commemorent des 
mouvements egalitaristes historiques. L’lmam ALI fut I’icone de ces rancoeurs. 

Les dogmes de ces heterodoxies sont exagerement syncretiques. La saintete - velayat 
- est I’alibi recurrent des heresies millenaristes et de leurs discours egalitaristes, mais la 
ghuluw imamite excessive (ahl al bayt) est la norme repandue. Les dogmes angelistes 
ont une origine chretienne probable: ils sont introduits dans les ghulluw par des 
convertis presumes armeniens du Kurdistan iranien (BOOS et Sultan SOHAK). 

- Le mode de vie Qalandar mele de fagon complexe le monachisme antique et les 
corporations preislamiques ( ex: bazar, batellerie, ayyer ). Ces milieux cultivaient la 
chevalerie et I’ascese avant I’avenement d'ordres formels. 

- Le soufisme, lui-meme charge de ses propres modeles d'ascese (ex : BASRI, JUNAID, 
HALLAJ), «legitima» opportunement le discours des organisations «anti- 
conformistes », bien malgre lui. Pour la plupart de ces groupes, leurs pretendus lignages 
spirituels silsila sont globalement soit tres abstraits (type uwaysi ou gnostiques), soit 
usurpes, anachroniques. 

On le voit, ces premiers ordres heterodoxes cultivent les contradictions. Nombre d’entre eux 
tentent un syncretisme entre Malamatisme et Soufisme par besoin de legitimation. Dans la 2 nde partie, 
nous tentons de decoder le discours ascetique, ses comportements et ses symboles. Une telle analyse 
nous permettra de recenser dans la 3® me partie de quelles fagons ces derniers ont impregne, souvent par 
bribes, le soufisme orthodoxe, parfois jusqu’a s’y confondre. 
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